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दो शब्द 

मेने कई मौकों पर सर्वोदय सेवकों को यह चेतावनी दी 
हैं कि यदि वे भूदान-यज्ञ को केवल भूमि के सम-विभाजन 
आन्दोलन के रूप में समझेगे और उन्हें इसकी मूलभूत- 
क्रांति की धारणा नहीं रहेगी तो हमें उसी तरह से धोखा 
होगा जिस तरह गांधीजी की स्वराज्य की कल्पना क्‍या हे, 
इसकी स्पष्ट धारणा देश को न रहने से स्व॒राज्य-भन्दोलन 
में हुआ। इस पर से कई साथियों ने मुझे इसका अधिक 
स्पष्टीकरण करने को कहा । तदनुसार सर्वोदय की विचार- 
क्रांति क्‍या हैं और भूदान-यज्ञ के सिलसिले में सर्वोदिय 
समाज के निर्माण के लिए क्या योजना हो सकती है, यह 
इस पुस्तिका में बताने की कोशिश की है। ल्‍ 

सर्वोदय का पूरा चित्र देने में कहीं-कही ऐसी बातें भी 
- “आई है जिन्हे मेने दूसरे स्थानों मे भी कहा है। लेकिन उनके 
बिना विचार-प्रवाह अपूर्ण रह जाता, इसलिए उचित स्थानों 
पर उसे भी रखा गया हैँ । जगह-जगह जो प्रश्न होते रहे हें, 
उनमें से भी महत्त्वपूर्ण प्रश्नों का उत्तर इसमें दिया गया है । 
मुझे आश्या है, सर्वोदिय-सेवकों की दृष्टि स्पष्ट करने में यह 
पुस्तिका सहायक होगी । पुस्तिका पढ़कर किसी भाई या 
बहन को अगर कोई शंका हो या किन्ही बातों के स्पष्टीकरण 
की आवश्यकता हो तो वे मुझे लिखने को कृपा करें। 


खादोीप्राम, जमुई 
जिला मुंगेर --धीरेच्र मजूमदार 
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ऋत्ति की पृष्ठ-भूमि 

आचार्य बिनोवा भावे द्वारा प्रवरतित भूदान-यज्ञ ने आज सर्व भारतीय 
दृष्टि को आकपित कर लिया हूँ । केवल भारत ही नही, सारे विश्व की 
नजर इस आन्दोलन पर है । दो साल पहले, जब विनोबाजी प्ेवाग्राम से 
दिल्‍ली के लिए रवाना हुए, तब कौन जानता था कि यह यात्रा एक 'विश्व 
क्रान्ति! का रूप छे लेगी। केवल विरोधी ही नही, साथियों का भी कहना 
था कि तेलंगाना में जो जमीन मिली वह एक विशिष्ट परिस्थिति के दबाव 
के ही कारण मिली थी । दूसरे प्रदेशों में जमीन दान में नही मिल सकेगी ) 
अगर मिलेगी भी, तो जैसे भारत मे साधु-सन्‍्तों को दान देने की सनातन 
परिपाटी है उसीके अनुसार हजार-पांच-सो एकड़ जमीत भले ही दान में 
मिल जाय, लेकिन विनोबाजी, जो कहते हे कि वे इस आन्दोलन द्वारा 
भूमि-समस्या हल करना चाहते हे, उसको सिद्धि में इस यात्रा का कोई 
महत्त्व नही हूँ । 

विश्व-ऋ्ान्ति का स्वरूप 

घीरे-धीरे लोगों ने देखा कि भूमि का दान मिल रहा हूँ और वह 
सनातन परिपाटी के परिणामस्वरूप नहीं, बल्कि विज्ञेप व्यापकता के 
साथ । फिर भी छोगों में शका बनी ही रही कि इस आन्दोलन का कोई 
नतीजा निकलेगा या नही । छेकिन दो साल में आज सारी दुनिया आन्दोलन 
की प्रगति देखकर आइचयंचकित हूँ । संतों के सामान्य दान के रूप में सोचने 
की झुरुआत से छोगों ने इसे इस युग के एक बहुमत व्यापक परोपकारी 


अऋषत्ति की पृष्ठ-भूमि छ 


भूदात-आन्दोलन--धर्म-चक्र-प्रवर्तन 

आचाय॑ विनोवा भावे ने अपने आंदोलन को धचर्म-चक्र-प्रवर्तन' 
कहा हूँ । उनका कहना हैं, सामान्य धम्मे-प्रचार और क्रांति या र्म- 
चक्र-प्रवर्तन' ये दो भिन्न-भिन्न वस्तुएं हू । सामान्य धर्म तो ऋषि और संत 
कोग हमेशा समझाते रहते है ; इसलिए स्वेसप्मान्य घर-प्रदार एक बज़ 
हैँ और जमाने की मांग क्‍या हैँ, यह पहचान कर धर्म-वेचार उसके साथ 
जोड़ देना दूसरी वात है । संत और ऋषि मामूली घर्म-प्रचार तो हमेशा 
करते रहते हे, परन्तु उससे घर्म-चक्र-प्रवतंन नही होता है । जहां परि- 
स्थिति के साथ धर्म-भावना जुड जाती हैँ वहा वह छोगो के दिल को छूती 
हैं । इससे बडी शान्ति पैदा होती हैं । और इसीसे घर्म-चक्र-प्रवर्तन होता 
है ४” अर्थात्‌ धर्म-प्रचार से सुधार होता हैँ और धर्म-चक्र-प्रवर्तन से ऋति 
होती है । 
न ज्षमाने को मांग रद 

वस्तुतः जमाने की माग. क्राति की पुकार हुआ करती है । युगन्युग 
में हमेशा ऐसे जमाने आते रहे हे जिस समय समाज का सारा ढांचा तोड़ 
कर नया ढाचा बनाना अनिवायें हो जाता है ! ऐसे जमाने में सामाजिक 
क्राति' की आवश्यकता होती है । मानव समाज के छिए महान्‌ कल्याण- 
कारी समाज-पद्धत्ति भी काछ-क्रम में महान्‌ विनाशकारी पद्धति बन सकती 
है । ऐसी दशा में सारे समाज से एक सहज पुकार उस पद्धति को तोड़कर 
नई पद्धति कायम करने की होती है । उसीको जमाने की मांग था ऋ्रति- 
कारी परिस्थिति कहते हें । 

परिवतेद की प्रक्रिया 

एफ सामान्य मिसाल से क्राति की आवश्यकता स्पप्ट रूप से समझ 
में आ जायगी। मान ले कि किसी समय एक परिवार मे अपनी सुख-सुविधा 
और सुरक्षा के लिए विचारपूर्वक अत्यन्त सुविधाजनक मकान बनाया १ 
ऋमशः रिथिति में दो प्रकार छा परिवर्तत हुआ। काऊ-कम से पुराना होने 
के कारण मकान की ईट में छोनी छगी, कड़ी आदि सामग्री सड़ी और 


€ शासन-निरपेश्त समाज 


पीढी-दर-पीढी पारिवारिक परिस्थिति में हेर-फेर हुआ । शुरू-शुरू में 
लोग काफी दिन तक मकान की मरम्मत करते रहे और पारिवारिक स्थिति 
के बदलाव के साथ-साथ मकान की स्थिति में भी रद्दोवदल करते रहे । 
आखिर एक समय ऐसा आया कि सड़न के कारण घर टूटकर गिरने रूगा । 
रहनेवालो की जान को खतरा हुआ । रद्ोवदल करते-करते उसकी हालत 
ऐंसी हो गई कि नई परिस्थिति में उसके अन्दर गुजारा करना असंभव 
हो गया । ऐसी हालत में छोग उस मकाव को ग्रिराकर नया मकान 
बनाते है, क्योकि अब उसमें सुधार या मरम्मत की कोई गुजाइश नहीं 
हूं जाती । 
समाज के मूल्याॉकनों में ऋण्ति 

इसी तरह भनुष्य के कल्याण के लिए समाज का कुछ ढाचा 'बनाया 
जाता हैं । तात्कालिक परिस्थिति के अनुसार कुछ धारणाएं वनती हैँ तथा 
धस्तुओं का मूल्याकन किया जाता हैँ । यह सब इसलिए होता हूँ कि मानव- 
समाज सुख और शाति से जीवन बिता सके । समय पाकर इन सबके झूढ़ि 
बन जाने से इस ढाचे में तथा घारणा और मूल्याकन में विकृति पैदा होती 
हैं" दूसरी ओर सतत परिवर्तनशील प्रकृति के प्रभाव से समाज की परि- 
स्थितियों का निरन्तर परिवर्तन होता रहता है । दोनों मिछकर ऐसी स्थिति 
पैदा करते हे जिससे समाज का पुराना ढांचा, जीवन की धारणाएँ तथा 
मूल्याकन मौजूदा बदली हुई स्थिति में सुखकारी न होकर संकटकारी हो 
जाते हूँ । ऐसे संकट से धस्त होकर समाज की अन्तरात्मा एक मामूछी परि- 
बर्तेन की पुकार करती है । सारे समाज की अन्तरात्मा की पुकार टल नहीं 
सकती । यही पुकार मूतिमान होकर त्राति का रूप छेती है । 


“अर 
भू-दान को सही भूमिका * 


सअतएुव भूमिदान-यश्ञ पर एक त्ातियारी आदोछन की पृष्द-मूमि 
में विचार वरना होगा। विनोबाजी ने वद्दा है कि धर्म-मैयार जब 


भू-दान की सही भूमिका हि 


जमाने की मांग के साथ जुडा हुआ होता है, तब क्रांति यानी धर्म-चक्र-अवर्तन 
हो जाता है। हर क्रांति की द्वुत प्रगति भी इसी कारण से हुआ करतो हैं, 
क्योकि जमाने की मांग के कारण सारे मानव-समाज की दृष्टि ऐसे आंदोलन 
की ओर सहज खिंच जाती हूँ । छेकिन जहां यह बात क्रांति की प्रगति देने के 
छिए एक शक्ति हुँ वहां यही बएत उसी ऋँति के लिए खतरा भी है। इसलिए 
जहूरी हैँ कि भूमिदान आंदोलन में कार्यकर्ता अपने काम के साथ ज्ांति 
पर के खतरे के बारे में निरन्तर जागृत रहें । 
रूढ़ि 

शुरू-शुरू में कोई क्रांतिकारी द्रष्टा जमाने की माग को पहचान कर 
उसे पूरा करने का एक मार्ग उपस्थित करता है। प्रकृति के निरन्तर प्रगति- 
शील होने के कारण कांतिकारी मार्ग हमेशा नया होता है और उसकी 
मिसाल इतिहास में नही हुआ करती । यही कारण है कि जब क्रांतिकारी 
पुरुष नई बातें करते हैँ तब यद्यपि साधारण जनता उसे समझ लेती है, पर 
पढ़ें-छिखें विद्वानों को उनकी बातें नही भातीं; क्योंकि पंडितों की बुद्धि प्रामः 
शास्त्रों को जिल्‍द के अन्दर गिरफ्तार रहती है और वे अपनी किताबों में 
लिखे हुए सूत्र के अनुसार ही बातें समझ पाते हे। इसलिए बे प्रारम्भ में 
ऋांतिकारी की बातों की हंसी उडाते हे, दूसरी ओर कांति के जमाने 
की मांग का सही पूरक होने के कारण जनसाधारण का दिरू सहज ही 
उसकी ओर दौड़ता है। लेकिन प्रकृति से रूढिग्रस्त होने के कारण उनकी 
बुद्धि साधारणतः पंडितों की और ही झुकती रहती है । 

ऋल्ति द्रध्टा की गति 

इस प्रकार कांतिकारी पुरुष शुरू-शुरू में समाज में साधारण जनता 
के दिल को आकपित करते हुए भी अकेला ही चरूता हूँ। छेकिन दिल साथ 
होने के कारण जल्दी हो वह जनता को अपनी ओर खीचकर उसे ऋ्रंतिकारी 
मार्ग पर चलाने ऊूमता हैँ । फिर वह प्रगति जब व्यापक हो जाती है त्तो 
पढ्ढें-लिखे विद्वानों की भी दुष्दि आाकर्पित होती हैँ। उनमें से दो-एक 
ऐसे भी होते हे जो जमाने की समस्याओं के समरघान के लिए अपने पाडित्य 


आू-दान की सही भूमिका श्१्‌ 


करीब वही हुआ | गांधीजी के अनुयायियों द्वरा स्वावरंबी समाज-व्यवस्था 
के सिद्धात का आग्रह छोडकर विकेद्रीकरण की बात करने के कारण जन- 
स्वावलंबन के आधारपर सच्चे लोकतंत्र के रूप में ग्रामराज्य कायम न होकर 
एक विराट केन्द्रित सत्ता के नीचे सारी भ्रजा दबती जा रही है। यह सही 
है कि हम छोग लोककल्याणकारी राज्य (वेलफेयर स्टेट) को बात करते 
हैं और सोचते हू कि इसीसे गणराज्य सच्चा होगा, लेकिन तानाशाही सर- 
कार भी तो लोककल्याणकारी ही सकती है, वल्कि छोककल्याणकारी 
होने के कारण ही प्रासम्भ में जनता तानाशाही को स्वीकार भी करती है / 
इस तरह किताबों के सूत्र में नई ऋँति की बात दूढने की चेप्टा से ऋांति इस 
प्रकार विपथगामी हो सकती है ! उसकी मिसाल हमने अभी-अभी भारतीय 
आदोलन में देखी । 
भूमिदान पु्विभाजन नहीं 

उसी तरह विन्ोबाजी से भूमिदान-यज्ञ आदोलन चलाया और 
विद्वानों ने जब इसमें ऋतिकारी स्वरूप को देख लिया तव दे पुरानी 
प्रचलित कितादो के पन्नों को पढकर इसे भूमि के पुनरविभाजन के रूप में 
समझने लगे । यह्‌ समझने की लावश्यकता है कि जैसे विकंद्रीकरण-मात्र से 
भाघीजी का स्वावरूम्बन नही होता सी त्तरह भूमि के पुनविभाजन-मात्र 
से ही विनोवाजी का भूमिदान-यज्ञ नहीं होता हूँ । भूमि का वितरण तो 
जापान और चीन मे भी हआ है, लेकिन क्या वहाँ भूमिदान-यज्ञ के उद्देश्य 
के अनुसार सर्वोदय समाज यानी ज्ञासन तथा झोपण-रहित जनतंत्र कायम 
हो सका हू ? बहां तो उत्कट तानाश्ाही का ही संगठन हुआ है । अगर भूमि- 
दान-यज्ञ को केदऊू भूमि-वितरण के ही रूप में देखा जाय और उसी दिशा में 
हो कार्यकर्ता आगे बढ़ें, त्तो बया भारत में भी त्तानाशाही का खतरा नही 
आ सकता २ 

स्व॒राज्य आन्दोलन में हमारो भूछ 

सैसे शुरू मे कहा है कि इस यज्ञ के प्रति सारे भारत की दृष्टि आक- 

पित हुई हैं । केवल आकपित ही नही हुई, वल्कि सभी श्रेणियों कौर सभी 


भू-दान की सही भूमिका श्३ 


अपने ढंग के स्पष्ट थे, परिस्थिति पर कब्जा कर लिया, और उन राष्ट्रवादी 
सेवकों पर, जिनकी दृष्टि घूमिल थी, हावी हो गए । हम भी, उनके द्वारा 
क्रांति सधेगी, यह समझ कर निरचेष्ट रहे । 
फिर जब हमने देखा कि हमारे वे साथी, जिन्हें हम अपने स्वधर्गी सम 
झते थे, लेकिव जिनके सिद्धांत, धारणा तथा दृष्टि वस्तुतः पृथक थी, हमारी 
धारणा के अनुसार मुल्क के राजनैतिक, आर्थिक तथा सामाजिक ढाचों में 
आमूछ परिवतंन न कर पुराने ढाचे को ही सचालित कर रहे हे, तो हम 
उनकी शिकायत करने लगे । लेकिन शिकायत का कोई कारण नहीं था। 
वह स्वाभाविक था। क्रांतिकारी जब आदोलन चलाता है और आदोलन 
के शुरू में जब ऐसा कार्य क्रम छेना पडता हैं, जिसको करने के लिए हर तबके 
के लोगों का आग्रह होता है तो वह सबके साथ संथुकत मोर्चा बनाता है । 
लेकिन ऐसी हालत में उसे निरन्तर जाग्रत रहना पड़ता हूँ ताकि उसकी क्राति 
की धारणा, धूमिल होकर वह प्रतिक्रातिकारी झ्बित के हाथ में न चली 
जाय । हमने स्वराज्य के क्रातिकारी आंदोलन के समय ऐसी चौकसी नहीं 
रखी । इसलिए आज मुल्क पर प्रतिक्रियावादी शक्ति हावी हो गई । 
भूमिदान में सावधानी 
जिस तरह गांधीजी ने स्वराज्य के बारे में स्पष्ट धारणा मुल्क के 
सामने रखते हुए भी, पहले देश का सारा घ्यान विदेशों राज्य हटाने पर 
केंद्रित करने को कहा, और ऐसा कहना एक व्यावहारिक काँतिकारी के रिए 
स्वाभाविक भी था, उसी तरह आज विनोबाजी भी अपनी आशिक तथा 
सामाजिक क्राति की स्पष्ट घारणा देश के सामने रखने पर भी पहले 
भूमि-प्राप्ति तथा भूमि-वितरण के काम में सारी झक्ति केद्वित करने के लिए 
“एकहि साधे सब सथे' की बात कह रहे है; क्योंकि वे जानते है कि जवतक्‌ 
पहला कदम जम न जाय तबतक आगे का कदम उठाना कठिन हूँ । और 
बहुमुली कार्यक्रम चलाने से शक्ति बिखर कर क्रांति मे कमजोरी आ सकती 
हैं। छेकिन आज अगर विनोवाजी की ऋंतिकारी घारणा के अनुसार 
भविष्य की समाज-रचना के सिद्धात को माननेवाले कार्यकर्त्ता आगे का कदम 


श्४ड शासन-निरपेक्ष समाज 


तथा भावी राष्ट्र-निर्माण के बारे में उसी तरह से विचार तथा विवेचन 
किये विना केवल भूमि-दान की ही बात सोचते रहेगे, जिस तरह हम स्व- 
राज्य आदोलन के समय सोचते रहे, तो इस बार भी हम चूकेंगे और एक 
बार और प्रतिक्रियावादी शक्तिया संगठित होकर हमारी क्रांति को उलटे 
रास्ते ले जायगी ॥ जिस प्रकार अग्रेजों को हटाना कई प्रकार के छोगों के छिए 
इष्ट था, उसी प्रकार भूमि का पुतविभाजन भी कई सिद्धाव, दृष्टि तथा 
नीयत वालों के छिए भी इप्ट हो सकता हैँ। जमीदारी प्रथा सामन्तवादी 
प्रथा का ही भग्तावशेप है। हमने इतिहास में देखा है कि सामंतवाद को खत्म 
करनेवाले पूजीवादी ही थे । आज भी पूजीवादी जमीदारी प्रथा को खत्म 
ही करना चाहते है, क्योकि जमीदारों के रहते भूमि पर पैदा हुए कच्चे मालो 
सर सीधा अपना ही नियत्रण रखने में उन्हें दिवकत हो सकती हैँ | इसलिए 
बे भूमि-दान-यज्ञ में शामिल हो सकते हे । चीन के कम्युनिस्ट तानाझाही 
राज्य-व्यवस्था को ही मानते है, लेकिन उन्होने भूमि का पुर्वावश्ञाजन किया 
अपने उद्देश्य की सिद्धि के लिए ही । अतः इस देश के कम्युनिस्ट अपने पार्टी- 
हित की दृष्टि से चाहे इस यज्ञ से भके ही घवराए, लेकिन सिद्धांत की दृष्टि 
से वे भी इस पुनविभाजन कार्य में शामिल हो सकते हे । ऐसे भी काफी लोग 
हो सकते है जो औद्योगिक केन्द्रीकरण को मानते हुए भी देहाती गरीबी की 
राहत की दृष्टि से भूमि के पुनविभाजन के कार्यक्रम में शामिल होंगे । जाती- 
यतावादी तथा सम्प्रदाय-वादी भी भूमि-वितरण के साथ हो सकते हे । ऐसे 
जातीयतावादी झोपित दल आदि नामो से सगठित हो भी रहे है । आज जन- 
संध आदि साम्प्रदायिक अ्तिक्रियावादी भी इसके साथ हे । जवरठ मैक- 
आयेर कोई सर्वोदियवादी तो नही हैं, लेकिन उन्होने भी तो जापान में भूमि 
यंग पुनविभाजन किया । 
इस तरह जहाँ एक ओर कोई नया धमंविचार जमाने की मांग वेः 
साथ जुड़ा न होने से वह सामान्य ऋषि-वावय होकर कुछ विवेकी पुझपो का 
ब्यवितगत आचारमात्र ही रह जाता है, उसमें आम जनता कै शामिल ने होने 
के बगरण उस विचार में कोई शवित नही रहती हूँ, वहां द्रमरी और हर 


ड़ 


दंड-दावित श्र्ष 


किस्म के छोगों के शामिल होने के कारण ऋांति की दृष्टि धघूमिछ होने की 
संभावना रहती है । इसलिए मेने कहा हैँ कि जमाने की मांग के साथ एक- 
रसता जहां क्राति के लिए एक शवित ह वहां वही बात उसके छिए खतरा 
भी हो सकती हूँ | अतएव जो छोग इसे क्रातिकारी आन्दोलन के रूप में 
देखते हे, उन्हें य्त के भौतिक आधार के बारे में विचार करना होगा । इस 
विचार का प्रचार मुल्क भर में करना होगा ताकि देश की दृष्टि साफ 
हो सके । 

इसका मतलब यह नही हैँ कि भूमिदान मे कार्यकर्त्ता सब श्रेणी के 
लोगों को मिछाकर काम न करे | अधिक-्से-अधिक छोगों को बिना खीचे 
कोई आदोलन नही चलता है । कहने का मतलब सिर्फ इतना ही हू कि वे 
अपनी कऋांति की दृष्टि स्पष्ट रखे । हरेक तबके में लोगों के सामनें उस विचार 
को साफ तौर से पेश करें। किताबो के सूत्र में से अगर कोई बात निकालनी 
हो तो उसकी स्पप्ठ और ऋातिकारी परिभाषा इस ढम से करे कि जनता 
की समझ में ग़तफहमी न रहे, ताकि दूसरी दृष्टि तथा सिद्धात के छोग 
अपने उद्देश्य कौ सिद्धि मे उसे इस्तेमाल न कर सके । 


9 हे 5३ 
दंड-शक्ति 

बिनोबाजी भूमिदान आंदोलन को अहिंसक समाज-रचना का 
पहला कदम कहते हू । अहिसक समाज का मतलब है हिंसा-रहित समाज । 
अतः हमें मूलतः समाज से हिसा हटाने की बात सोचनी होगी; लेकिन हिसा 
स्वतः कोई चीज नही हूँ ! वह शोपण-वुत्ति ढग नतोजा हूँ । एक व्यवित दूसरे: 
व्यक्ति का शोषण करना चाहता हैं और अगर वह निविरीध शीपण करने 
में सफल होता हूँ तो घह खामखा हिंसा नही करता । एक मुल्क दूसरे मुल्क 
का झोपण करना चाहता है और निविरोध शोषण करने में समर्थ होता 
हैं तो खामझा युद्ध नही छेड़ता ! इस तरह हम देखेंगे कि साधारणतः शोषण 

की बृत्ति से ही हिंसा की शुरुआत होती है । 


१६ शासन-निरपेक्ष समाज 


अतएव अहिसक समाज-रचना के लिए शोषण-हीन समाज-रचना 
की आवश्यकता ह्‌ । प्रश्न यह हैं कि शोषण होता किस चीज का है ? साधा- 
रणतः श्रम का यावी झहवरीर का शोषण ही शोषण माना जाता है। भर्थात्‌ 
लोग यह मानते हे कि हिसा केवल शरीर पर होती है । लेकिन मनुष्य का 
केवल शरीर ही नही होता । उसमें आत्मा भी होती है । अतः विचार करने 
की आवश्यकता है कि छटीर के साथ-साथ आत्मा पर भी शोपण हो 
सकता हूँ । 

मनुष्य की आत्मा पर हिंसा उसकी आजादी छीनने से होती है ) 
चस्तुतः मनुष्य की आजादी छीननेवाला सबसे बडा यन्त्र शासन होता हैं, 
अर्थात्‌ शासन-यन्त्र मनुष्य की भात्मा पर हिंसा का कारण होता हैं; बयोकि 
किसी व्यक्ति पर जिस हृद तक शासन का दड रहेगा उस हृद तक उसकी 
आत्मा कुंठित रहेगी। अत: अहिसक समाज-रचना के लिए प्रथम आवश्यकता 
इस बात की है कि दुनिया में दंड-होत समाज याने स्व॒राज्य कायम हो । 

. चस्तुतः दुनिया की आज की मुख्य समस्या स्वराज्य की समस्या हैं। 
साम्यवादी, फासिस्टवादी, लोकतन्त्रवादी, किसी नाम से भी पुकारा जाय, 
आज की दुनिया में हर मुल्क में उत्कट तानाशाही ही चल रही है । वास्तविक 
लोकशाही का अस्तित्व कही नहीं दिखाई देता। जहा कही जनतस्त्र का 
नाम हूँ वहां भी जनता की वैसी ही हालत हूँ जैसे कि कचहरी से अपने 
हुक की डिग्री यादें हुए भी किसी किसान को अपनी जमीन का कब्जा ते 
मिला हो । 


प्रागेतिहासिक युय में 


मानव-दरतिहास के घ्रथम युग में मागव झुड्ट में रहते थे । सहयोगिता 
के आधार पर जिन्दगी का साधन पैदा करके स्वच्छद विचरते थे। क्रमशः 
समाज में प्रतियोगिता और उसके फटस्यरूप संघर्ष थैदा हुआ । रवच्छई 
समाज के इस संघर्ष ने धीरे-धीरे मानवन्गमाज मेः अस्तित्व को ही खतरे में 
डाल दिया । घसम्वित्व कायम रुखना प्रदति की मूझ-वुति होने के कारण 
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मनुष्य अपने अस्तित्व का खतरा वर्दाश्त नही कर सकता था। वह इस 
स्थिति से निकलने का उपाय सोचने लूगा । 
विभिप्न शक्तियों की विरास-फ्रांति 

पुराणों को कया के अनुसार मनुष्य आपसी संघर्ष से परेशान होकर 
मात्मरक्षा की नीयत से ब्रह्मा के पास पहुचा | ब्रह्मा ने मनुष्य पर कृपा करके 
उनपर राज्य करने के लिए मनु को ससार में भेज दिया, जिससे वह सधर्ष 
की चौकोदारी कर सफे । इस तरह संसार में प्रतिदवंद्घिता के बीज से राज- 
दंड की सृष्टि हुई । सघर्षकाल के लिए एक मध्यस्थ के रूप में उन्हें अपनी 
जिम्मेदारी सुचारु रूप से चलाने के लिए सैनिक शक्ति की सुष्टि करनी 
पड़ी। सैनिक बल से पुष्टि पाकर पीरे-पीरे दंडशवित अधिकतर संगठित 
ओर वलशाली होने रगी । नतीजा यह हुआ कि यह दाक्ति क्रशः जन- 
दक्ति पर हावी होती गई। जनता भो सहूलियत के मोह से अपनी व्यवस्या 
ओऔर संचालन के लिए उसी राजदंड पर भरोसा करने लगी ॥ जनता की 
इस कमजोरी का फायदा उठा कर दड-शक्ति उसपर सिर्फ हावी हो नहीं 
हुई, दल्कि उसका निर्देशन भी करने लगी । 

इस प्रकार एक मध्यस्थ के रूप में जन्म लेकर राजशक्ति यानो दंड- 
पक्ति जन-स्वतन्त्रता का निर्देलन करके संसार पर अपनी सत्ता कायम करने 
झूगी । मनुष्य इस स्थिति से फिर परेशान हुआ। जिस शक्ति को उसने अपना 
रक्षक मानकर पैदा किया था वही घशस्ति उसको भक्षक होकर उसकी 
आजादो भी छोनने लगी । फिर से मानव-समाज ने इस स्थिति में से अपने 
को निकालना चाहा और दुनिया में राजतंत्र को सत्म करके छोकतंत्र कायम 
करने के लिए एक महान काति को । हमने देखा कि फ्रांस में एक विराट 
विस्फोट हुआ ओर सारी दुनिया में वह फल गया । दुनिया से राजतंत्र सत्म 
होगा ६ न्‍ 

इस चांति को चेष्टा में सनुप्य से एक महान सूछ को। उससे राजाओं 
को शत्म किया, लेकिन ये जिस दंड-धवित छे मानक थे उसवी आवश्यरुता 
को रात्म नहों रिया। सिर राजा के हाप से उसे छोनकर पार्छामेंट के नाम 


श्द्द शासन-निरपेक्ष समाज 


से जनता के प्रतिनिधियों की संस्था वनाकर उसके हाथ में सौप दिया 
और सोचा कि अब हमारे अपने आदमी के हाथ में दंड है, इसलिए कोई 
खतरा नही । देहात में एक कहावत हैं, “सेयां भये कोतवाल कि अब डर 
काहे का ।” अर्थात्‌ अब चेन से सोया जा सकता हूँ । जनता भी प्रतिनिधियों 
को चुतकर चैन से सो गई, किन्तु 'प्रभुता पाय काहि मद नाही' इस तत्व को 
बह भूछ गई | निश्चित जनता की सुव्यवस्था और सचालन के बहाने ये' 
नये दंड-घारी अपनी विशाल णक्ति को लेकर जन-जीवन के अधिक-से-अधिक 
हिस्से पर कब्जा करने छगे | ज़तीजा यह हुआ कि राजतंत्र के समयसे 
लोकतत्र में जनता पर दड का दखल बढ़ता गया यानी उसकी आजादी घटती 
गई। अर्थात्‌ उसकी आत्मा अधिक कुंठित और निर्देलित होने छूगी । 


आवधिक क्रांति 


जिस समय ससार में यह राजनैतिक क्राति चछ रही थी, ठीक उसी 
समय आधिक क्षेत्र में एक महान ऋ्राति हुई । जेम्स वाट! द्वारा वाप्प-शक्ति 
में आविष्कार के साथ-साथ आर्थिक उत्पादन के तरीके में ऋतिकारी परि- 
वर्तन हुआ । पहले दस्तकार अपने छोटे-छोटे औजार लेकर स्वतन्त्रता पूर्वक 
जिन्दगी के साधन पंदा करते थे, उसका उपभोग करते थे और अतिरिक्त 
सामान स्वतन्त्र रूप से बेचकर अपनी दूसरी आवश्यकताओं की भी तृप्ति 
कर छेते थे। उत्पादन की प्रक्रिया बदल कर कंद्वित हो जाने के कारण सारी 
जनता का आर्थिक-नि.शस्त्रीकरण हो गया । वह अब स्वतन्त्र रूप से अपनी 
आवश्यकताओं वी पूत्ति नही कर सकती थी। उसे जिन्दा रहने के लिए अब 
दूर्ण रूप से कारखाने या पूजीपति का भरोसा करना पड़ा । आधिक जिन्दगी 
पर बब्जा करने के कारण इन पूजीपतियो से स्वभावतः राजदंड पर भी अपना 
बढ्जा जमा लिया। नतीजा यह हुआ कि एक ही हाथ में दंड-शवित औद 
उत्तादन-शवित दोनों होने के वारण वे जनता का अधिक शोषण करने 
छगें। यह धोषप सिर्फ आत्मा तक ही मर्वादित न होकर घरीर का भी होने 
छगा; वयोकि अपनी स्वतन्त्रता से उत्पादन ने कर सकते के कारण उत्पादक 
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श्रमिकों को अपना श्रम कारखानेदारों के हाथ बें बेचने पर मजबूर होना 
पड़ा । श्रमिकों की मजदूरी से पूंजीपति उसका नाजायज फायदा भी उठाने 
छूगे। 

इस तरह पूजीवादी छोकतत्त में जनता की हालत राजतंत्र से भी 
अधिक खराब हो गई; क्‍योंकि राजतत्र में जहा जनता को आत्मा ही 
कुंठित होती थी, वहां लोकतंत्र मे जनता के शरीर और आत्मा दोनों का 
छोपण होने लगा, सो भी पहले से अधिक पैमाने पर ! इससे भी ऊब कर 
मनुष्य ने बाद में जी क्रि की, उससे उसकी आत्मा और अधिक कुंठित 
ही गई। पहले जिस तरह राजाओं को हटा कर राजदंड को पार्लामेंट के हाथ 
में डाल दिया उसी तरह अब केवल राजदड ही नही, बल्कि उत्पादन-यंत्र 
भी उसी के हाथ में सौंप दिया जिसके हाथ में राजदंड था। जब दमन तया 
उत्पादन के साधन एक ही गुठ के हाथ में जा गये, तव उसके लिए जनता का 
पूर्णरूप से निर्देहन करना आसान हो गया। दंड का दवाव जनता पर और 
अधिक हो गया । 

कहावत हूं, 'ज्यो-ज्यो इलाज किया मर्ज बढता ही गया ।' मनुष्य जैसे- 
जैसे आजादी की चेप्टा करता गया, वेसे-वसे उसके गे में शासन का फंदा 
बढता गया । कारण यह हूँ कि, यय्पि मनुष्य ने इस चेप्टा में बड़ो-वड़ी 
प्रातियां कीं, भीषण आत्म-बलिदान भी किया, लेकिन उसने एक वुनियादों 
भूल की। उसने यह नहीं समझा कि उसके सिर पर दंड गिरता हूँ, दंड चलाने- 
बाला नही। इस भूल के कारण उसने यह समझा कि उसको तकलीफ दंड 
घलानेवालों के कारण हो रहो है, न कि दंड के कारण । इसीलिए उसने 
हमेशा चलानेयगालों पर हो हमला किया और दंड को केवठ स्रक्षित ही 
नही रखा, वल्कि उसका कलेवर बढाता हो गया। गांधीजो ने मानव-समाज 
की दृष्टि इस बुनियादी भूल को ओर माकृष्ट की । उन्होने बताया कि मनुष्य 
पुद दोषी नहीं होता, पद्ति हो विसी सु या दुस का कारण हीतो हूँ ६ 
अयर दड के आपात मे तकलीफ होती है तो दंड को न हटाकर दंड चलानें- 
बालो को बदलते से कोर्ट लाभ नही होता। अतएव अगर मनुष्य को झोषण- 
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भुक्‍त होना है तो उसे दुनिया में एक दंडहीन याती शासनहीन समाज 
छायम करना होगा । 
जनता का स्वराज्य : एफ प्रश्न ? 

लेकिन प्रदन यह है कि क्‍या दुनिया मे ऐसा दंडहीन समाज प्रत्यक्ष 
दीख सकेगा ? शायद नही, क्योकि पूर्ण स्वराज्य यानी शासनहीन समाज 
एक आदर्श है । आदश तो रेखागणित के बिन्दु ज॑सा होता हूँ । उसकी 
यारणा की जा सकती है । वह दिलाई नहीं देता है ! ठेकिन यद्यागि यथापें 
रेखागणित का विन्दु दिखाई नही देता है, तो भी हमें जो कुछ दिखाई देता 
है, यानी जितनी इमारतें, सड़क-पुछ, करू-कारखाने आदि है, वे संब-कै- 
सब रेखागणित के बिन्दु के आधार पर ही बने हुए हे। अगर कोई इजीनियर 
इन तमाम प्रत्यक्ष चीजो के निर्माण में उस विन्दु का आधार छोड़ दे तो 
उपयुक्त चीजों में से एक भी खड़ी न हो पायगी । 

अतएव हमको भविष्य के समाज-निर्माण के लिए पूर्ण दड-हीन 
समाज के आधार पर एक व्यावहारिक रचना करनी होगी । अगर प्रण 
शासनहीन समाज केवल आदे है तो निस्सदेह हम कितना ही आदर के 
नजदीक वयो न पहुंचे, किसी-व-किसी रूप में तथा हृद में शासन-दंड रह ही 
जायगा। फिर जनता का स्वराज्य कंसे हो, यह प्रश्न है । 


बण्ड-निरपेक्ष समाज 

इस प्रइन का हल दडहीन समाज के आदर्ण पर एक दंड -निरपेक्ष समाज 
बना कर हो सबता है, अर्थात्‌ शासन-यत्र के अवशेष रहते हुए भी मनुष्य 
अपनी दँनिक आवश्यकताओं की पूत्ति समाज की मौलिक व्यवस्था और 
उसवय सचालन तथा नित्य जीवन की रक्षा दड-शवित के बाहर स्वतन्त 
छजन-दइवित केः आधार पर संगठित कर सकता है । दड-शवित का अस्तित्व 
मनुष्य के छिए उतने ही भर के छिए होगा जितने भर के लिए रेडगाड़ी में 
ब्जीर होती है, कर्यात्‌ साधारणतः मनुष्य को दड-दवित की आवश्यकता 
नहीं द्वोगी । सयोगवश अगर कभी जरूरत पड़ी तो उसकी दयरण छे सकेगा। 
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गांधीजी रामराज्य की बात करते थे । विनोबाजी कहते है, राम- 
राज्य यानी ग्रामराज्य ) ऐसे रामराज्य में जन-कल्याण का काम जनता 
हारा यज्ञ-कार्य से संपादित होता था । यज्ञ-पुरोहित यानी जन-नायक 
मन्रोच्चार से गण-देवता का आवाहन करता था और सारे जन-गण उस 
आवाहन के अनुसार उस यज्ञ में आहुति अर्पण करते थे । ऐसे ही यज्ञ से 
यानी जन-शक्ति द्वारा समाज का सारा कल्याणकारी कार्यक्रम चलता 
था । जब कभी यज्ञ-भग करने के लिए ताडका का आविर्भाय होता था, 
तभी ये रेलगाड़ी की जजीर के जैसा दड-शक्ति का इस्तेमाल करते थे । 

बरतुतः दंड-मिरपेक्ष स्व॒राज्य कायम हो जाने की स्थिति में भी कुछ 
केंद्र/॥कित की भी आवश्यकता होगी, स्वावलम्बी ग्राम इकाइयों को एक- 
सूत्र में बांध रखने के लिए। छेकिन इसका स्थान क्या होगा, यही प्रइन है ? 
एक छोटे-से उदाहरण से स्थिति स्पष्ट हो जायगी। 


पूर्ण प्रफुल्लित फूलों की माला में एक सूत्र की आवश्यकता होती है । 
छेकिन अच्छी माछा उसी को नहेंगे, जिसमे यह सूत्र दिखाई न दे। माला में 
जब सूत्र दिखाई देने लगता हैं तो समझना चाहिए कि वह माला सूख रहो 
है। उसी तरह दड-निरपेक्ष स्वराजी समाज मे स्वयंपूर्ण ग्राम-इकाइयों को 
एक सूत्र में बांधने के लिए शासन की आवश्यकता होगी, लेकिन समाज के 
नित्य जीवन में वह दिखाई न देगी अर्थात्‌ उसके अस्तित्व का अनुभव न 
होगा । अगर ऐसा हुआ तो समझना चाहिए कि वह स्वराज्य सूख 
रहा है । 

अब सवाल यह हूँ कि समाज पर से दड-शवित बग निराकरण कँसे 
हो ? आज दुनिया मे संपूर्ण रूप से दड-सापेक्ष समाज चल रहा है । जनता पर 
दंड-शक्ति का कब्जा ऐसी कडाई से बना हुआ हूँ कि वह जरा भी अपने 
मन से इधर-उघर नही कर सकती । हमारी काति की प्रयति पर विचार 
करते समय जनता को इस व्यमुष्टि से निकालने के कदमो पर पहले विचार 
करना होगा । 
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आज की वुनिया किसी-त-किसी शक्ल की ताताझाही के नीचे 
दबी है । ऐसा कोई जादू नहीं हो सकेगा जिससे मानव-समाज उससे 
एकाएक बाहर निकल सके । संसार में आज सारा मानव-समाज संपूर्ण 
रूप से दंड-सापेक्ष हो गया हैं । एकाएक इस दड-शक्ति का उन्मूलन करना 
संभव नही दीखता । अतः शासनहीन समाज के आदरशे के आधार पर दंड- 
निरपेक्ष समाज कायम करने के लिए पहली आवश्यकता यह है कि इस 
दंड-शक्ति की एकाधिपत्यता घटाई जाय, यानी उसपर जनता की ओर 
से नियत्रण हो । 

बस्तुतः संसार मे छोकतंत्र के नाम से आज जो चीजें चल रही हे, 
वे वास्तविक लोकतंत्र नही हैं । जनता से मत (४०६८) छेकर कुछ लोग 
शासन करने चले जाय॑ इतने मात्र से ही जनतत्र नही होता । यही कारण है 
कि गाधीजी ने स्व॒राज्य की परिभाषा करते हुए कहा था कि कुछ व्यक्तियो 
द्वारा अधिकार प्राप्ति-मात्र से ही स्व॒राज्य नही होता है, वल्कि स्व॒राज्य 
इस बात में निहित हैँ कि अधिकार के दुरुपयोग पर जनता के प्रत्येक व्यक्ति 
द्वारा विद्रोह करने की ताकत हो। 


अधिकार का मौह्‌ 


लोग कहते हैं कि जब जनता समसनबूझ कर ऐसे छोगो को, जो अपनी 
जिन्दगी जनहित के काम में ही खपाते है, वोट दे तो ऐसे छोगो द्वारा अधि- 
कार प्राप्त होने पर भी दु पयोग का सतरा कहा हैँ ? ऊपर-ऊपर विचार 
करने में यह बात ठीक लगती है, छेकिन मानस-चरित्र की गहराई में जाने 
पर अधिकार के दुश्पयोग की सभावना स्पष्ट हो जायगी। आज के अधिकांश 
समाज-आास्त्री बहने है कि संपत्ति अस्यिर और स्वायें अजेय है। मनुप्य कै 
सब्जे में एक बार संपत्ति आते पर वह उसे छोड़ना नहीं घाहता, वल्कि 
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यूद्धि ही करना चाहता हैं। अतः जबरदस्ती ही इस संपत्ति को छुडाया जा 
सकता हैँ। लेकिन साथ-साथ वे इस वात को मानते है कि जो छोय अधिकार 
पा जायंगे, वे सहज विवेक-बुद्धि से उस अधिकार को अपने-आप सूखने देंगे। 
छेकिन मनोविज्ञान के अध्ययन मे वे एक मौलिक भूल करते है । अगर संपत्ति 
ने छोड़ने की वृत्ति मनुप्य-चरित्र में अन्तनिहित हैं तो अधिकार न छोड़कर 
उसमें वृद्धि करने की वृत्ति उससे अधिक बलवतोी है ! मानव-समाज के 
इतिहास की ओर गौर से देखा जाय तो विवेक-चबुद्धि से संपत्ति छोडने को 
मिसालें अगणित हें । लेकिन अपने-आप अधिकार छोड़ने को मिसाल नहीं 
के बशवर है। यही कारण है कि भारत के महान्‌ मनोविज्ञान की किताबों 
में, पुराणों में यह लिखा है कि श्रिकोक में सबसे अधिक तपस्या करनेवाले 
को ही इंद्रासन मिलता है । लेकिन इंद्रासन मिलते हो वह दूसरे को तपस्या 
भंग करने की चेष्टा में छूगें रहते हे । यह कहानी सानव-समाज के सनातन 
चरित्र का एक रूपक मात्र हैं । 

अत्तः यह स्पष्ट है कि जो भी अधिकार में जायगा, चाहे वह महान 
छोकप्रिय व्यक्ति या दल हो, अपने हाय में अधिकार को हमेशा कायम करने 
की चेप्टा करेगा । इस चेप्टा में यह स्वाभाविक है कि वह दूसरे किसी के 
अधिकार प्राप्ति की चेप्टा को दवा देगा। दबाने को प्रक्रिया हमेशा जायज हो 
हो, यह कोई जरूरी नही हूँ । इस दमन-वृत्ति के कारण अधिकार के दुरुपयोग 
की समस्या हमेशा बनी हो रहेगी । ऐसी हाठत में यह आवश्यक हैँ कि जन- 
दक्त इस तरह संगठित रहे कि जनता में विद्रोही झवित निरन्तर कायम रह 
सके ताकि मौका पड़ने पर वह उसे तत्काल इस्तेमाल कर सके । हो सकता हैं 
फि एक लम्बे अरसे तक इसकी आवश्यकता न हो--किर भी फिसी समय 
भी आवश्यकता हो सकती हैँ, इस वात का ध्यान रसकर जनता की उस 
शक्ति की उपासना निरन्तर बरतने रहना चाहिए । आपिर रेलगाड़ी 
में हमेशा सातरा नही रहता, लेकिन सतरं को जंजीर तो हमेशा ही रखनी 
पड़ती है, स्पोंकि उसको आवश्ययता कमो भो हो समझती है । 
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शिव कहों नहीं हे 
अब प्रशइन यह है कि जनता में यह विद्रोही शक्ति कंसे कायम रहे ? 
पुराण में शिव-शक्ति की वात कही गई हैँ । जहा समाज में संगठव और 
सचालन के लिए इन्द्र को आवश्यकता है वही गणतंत्र की रक्षा के लिए 
शिव का रहना भी जरूरी हूँ । शिव वह हैँ जो महान तपस्वी होने पर भी 
इन्द्रासन का इच्छुक नही है--जो गण के बीच में गण-रूप में ही रहता है 
और गण को तकलीफ होने पर ताडव करता है । उसी प्रकार अगर समाण 
की सुव्यवस्था के लिए एक अधिकारी की आवश्यकता है तो स्वराज्य की 
रक्षा के लिए एक गणनायक की भी आवश्यकता है। आज दुनिया में इसी 
चोज का अभाव हूँ। दुनिया में जहा छोकशाही के नाम से भी कुछ चलता है 
वहा भी स्वतन्त्र गण-मायक का अस्तित्व नही है । राज्य चलाने के लिए 
एक पार्छामेंट बनती है जिसके हाथ में दड-शक्ति रहती है । देश में दो दल 
बनते हूँ, जिनमें उस शक्ति पर कब्जा करने के लिए आपस की प्रतियोगिता 
होती है । जो जीतता है वह्‌ अधिकार में जाता है, जो हारता हैँ वह पार्लामेंट 
में विरोधी दल बनता है, छेकिन वह भी दड-शक्ति का अग माना जाता है। 
इसलिए विरोधी दल के नेता को भी सरकारी कोप से वेतन दिया जाता है 
अर्थात्‌ पार्कामेंट के अधिकारी दछ और विरोधी दल दड-शक्ति के ही दो 
हिस्से है, जैसे एक ही वस्तु की दो दिश्वाएं होती हे : एक उलटी और दूसरी 
सुलटी | जिस तरह छड़ाई में एक सेनिक दल और एक रेडक्रास दक होता 
है। एक का चरित्र मारने का होता हैँ और दूसरे का बचाने तथा सेवा करने 
का । लेकिन दोनों ही हिसा झक्ित के दो बाजू हे, क्योकि दोनों युद्ध-जवित 
है, उत्ती तरह ये, पार्लबमेंट के दोनो दछो में दो चरित्र होते हुए भी दंड- 
शवित के दो वाजू हो है । 
यही कराण हूँ कि आज सारी दुनिया में तानाशाही का घोलवाछा है, 
बयोकि अधिवार को नियत्रित वरने के छिए स्वतन्त्र ऊोकशवित का सगठन 
धथा नेतृत्व रुप में स्वतन्त्र गणनायक दल यानी शिव का अस्तित्व नहीं है। 
हभी महात्मा गायी ने यहा था कि आज की दुनिया में स्वराज्य इंग्लैंड, 
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अमरीका, रूस या जर्मनी कही नही है, क्योकि उन्हें कही झ्विव दिखाई नहीं 
दिया । 
इसोलिए दंड-हीन समाज की धारणा के आधार पर अगर दंड-निरपेक्ष 
समाज कायम करना हैं तो उस दिद्या में पहला कदम यह होना चाहिए कि 
देश में एक स्वतंत्र तीसरा दल हो जो छोक-सेवा के आधार पर महान तपस्वी 
होने पर भी दंड पर कब्जा करने की प्रतियोगिता में शामिल न हो और 
निरन्तर जनशक्तित के संगठन में लगा रहे | यही कारण है कि विनोबाजी 
अपने अनुयायियो को उस प्रतियोगिता से पृथक रहने के लिए आग्रह करते 
हूँ और सर्व-सेवा-संध्र भी अपने को उससे अलग रखता है । 
इतना होने पर भी एक दूसरी बात की भी आवश्यकता है । दुनिया 
भें प्रकृति और पुरुष के सयोग से ही कोई बात फलवती होती हैँ । कैवछ पुरुष 
या केवल प्रकृति अनुत्पादक होती हूँ ६ भतः अगर देश में श्षिव की स्थापना 
हुई यानी स्वतंत्र नेतृत्व कायम हुआ तो भी अगर जवता की परिस्थिति 
अनुकूल न रही तो उस शक्ति का निर्माण नही होगा, जिसके द्वारा वह 
खधिकार को नियंत्रित कर सके । नायक चाहे जितना तपस्वी हो, मनुकूल 
परिस्थिति के बिता जनता उसके इशारे पर तांडव नही करेगी । अब प्रश्न 
यह हूँ कि इस परिस्थिति का स्वरूप क्या हैं ? और आजे कौनसी परिस्थिति 
है, जिसके कारण जनता के अन्दर विद्रोही शक्ति का अभाव होगा । इसका 
मुख्य कारण हूँ आर्थिक केन्द्रवाद । 
पूंजी का उवकर 
दुनिया में मनुष्य ने श्रम टालने के फेर में बड़े-बड़े कल-कारखानों की 
सूप्टि कौ और जिन्दा रहने के सारे साधनों की उत्पत्ति पूजी के ब्राश्नित्त 
कर दी । नतीजा यह हुआ कि जनता की जान उसके शरीर के अन्दर से 
निकल फर पूजी के अन्दर पूंजीनूत हो गई, कुछ मुट्ठी भर छोगों के कब्जों 
में चली गई। यह स्वाभाविक ही था, वयोकि पूजी का स्वघर्म है कि 
यह एक स्थान पर इकट्ठी होकर रहे । इसलिए उसका संचाठन थोड़े छोगों 
डारा ही होना संभव हूँ । जनता की जान पूंजी-आशित हो जाने से ऐसे 


* 
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गुट के करजे में चली गई जिसने अधिकार पर कब्जा कर लिया जान का 
कब्जा अधिकारी के हाथ में होने पर जनता के लिए यह संभव नही रहा 
कि वे उसी अधिकारी के विरोध में विद्रोह करें जिसके बिना वह जिंदा 
नही कर सकती है । पु 
जनता को आन की अपेक्षा जान की फिक्न 
यह सही ह कि मनुष्य-समाज स्वतत्रता-प्रेमी हैँ और स्वतत्रता के 
लिए काफी तकलीफ उठाने को तैयार रहता है। आन के लिए जान को 
कुर्बान करने की भी मिसाले इतिहास में पाई जाती है । छेकिन साधारण 
जनता के सामने जब आन और जान के बीच चुनने का सवाल खडा होगा 
तो वह आन छोड़ कर जान की रक्षा करने की ही फिक्र ज्यादा करेगी। 
जो छोग जान देकर भी आन की रक्षा करते है, उनको हम शहीद कहते हे 
योर उनकी पूजा करते है, पर वे बिरिले हे । अतः मानव-्समाज की जात 
यदि अधिकारी के हाथ में रहेगी तो जनता अधिकारी के विरोध मे जान को 
खतरे में डालने के वजाय आन को पीछे रखकर उनसे समझौता करने की &ी 
कोशिश करेगी । अतएंव अगर जनता की जान यानी जिन्दा रहने के लिए 
मौलिक साधन का उत्पादन पूजी-आश्रित रहा तो जनता के लिए विद्रोह 
करने की परिस्थिति अनुकूल नही रहेगी । ऐसी हालत में कितना ही तपस्वी 
नेतृत्व पाने पर भी मनुष्य अधिकारी पर नियत्रण नही रख सकेगा, यानी 
बहू गणतश्न की रक्षा नहीं कर सकेगा। इसका सहज नतीजा तानाशाही होगा । 
थ्रम-आशित उत्पादन-पद्धति की आवश्यकता 
यही कारण है कि झोपण-हीन समाज यानी स्वराज्य स्थापना करने के 
लिए प्रथम आवश्यकता एक महान्‌ आधिक क्रातति की है । अर्थात आज जो 
पूजी-आशित उत्मादन-पद्धति चछ रही हे उसे समाप्त कर श्रम-आथ्ित 
उत्मादवनयद्धति कायम करने की आवश्यकता हैं | बहुत से दूसरे छोग भी 
“पूजीवाद वा नाश हो! का नारा छगाते है, छेकिन वे पूजीवाद यानी पूजी- 
बआलित उत्तादन-यद्धति को सत्म फरने की चेप्टा न करपेः पूजीपति को सत्म 
करने वी कौदिश करते है । वस्तुतखूजीपति की सत्म करने से ही समस्या का 
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समाधान नही होगा । पूजीवाद का मूलोच्छेद करना होगा । गराधीजी कहते 
थे कि समाज की परेशानी का कारण व्यक्ति नही, पद्धति है । इसलिए पूजी 
का कौन संचालन फरे, इसकी फिक्र व कर पूजी-आश्रित आशिक पद्धति 
रहे या न रहे, इसपर ही विचर करना चाहिए । अगर जिन्दगी की मौलिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए पूजी की अनिवार्य आवश्यकता रह जाती 
हैँ और पूंजीपति खत्म होता हैँ तो वह पूजी पूजीपति के स्थान पर किसी 
दछलपति के कब्जे में चली जायगी और जनता की जान पूजीपति वर्ग की 
मुट्ठी से निकल कर दलपति की वज्मुष्ठि के नीचे चली जायगी । भर्थातु 
एकवर्गीय तानाशाही के स्थान पर एकदलीय तानाशाही कायम होगी । 
भूमि पूंजी फे कब्जे से निकले 

उत्पादन का मौलिक साधन भूमि ही हैं। इसलिए अगर पूजीवाद को 
खत्म करके श्रमवाद की स्थापना करनी है तो उसका पहला कदम भूमि को 
प्रृंजी के कब्जे से निकाल कर श्रम के ही कब्जे में डालना होगा अर्थात्‌ भूमि 
का फल उसी को मिलना चाहिए जो उसपर श्रम करे । इसीलिए विनोबाजी 
कहते हैँ कि भूमि-दान-यज्ञ गरीबों को राहत पहुंचाने का एकमात्र सामान्य 
साधन ही नही हँ और यह न सिफफ तात्कालिक वेकारी दूर करने का एक जरिया 
हूँ, बल्कि यह यज्ञ एक महान ऋँति का पहला कदम है । इसलिए बह केदल 
भूमि-वितरण की बात नही करते है, बल्कि भूदान-यज्ञ और केस्द्रित उद्योग- 
बहिप्कार आदोलन को अभिन्न मानते हें और अपनी भापा में दोनों को 
'सीता-राम' कहते हं । 

अतः जो कार्यकर्ता भूमिदान-यज्ञ को एक सामान्य परोपकारी का्ये- 
क्रम ने मानकर झासनहीन तथा शोपण-होन समाज कायम करने के 
उद्देश्य में एक क्रान्तिकारी कदम मानते हे, उन्हें भूमिदान-आन्दोलन 
के साथ-साथ केन्द्रित उद्योग बहिप्कार आन्दोलन का आग्रह कडाई के साय 
करना पड़ेगा तथा जन-समाज को श्रमवाद के इस त्रान्तिकारी पहलू को 
गहराई से समझाना पड़ेगा, नहीं तो गणतंत्र कायम करने का यह ऋान्ति- 


कारी आन्दोलन प्रतिकान्तिकारी शक्ति के कब्जे में जाकर संसार में 


२८ शासन-निरपेक्ष समाज 


तानाझाही ही कायम करेगा। 
हमारा उद्देह्य शासनहीन समाज-रचना 
इस तरह हमारा कार्यक्रम स्पप्ठ होता है | हमारा अंतिम उद्देश्य 
शासनहीन यानी दंडहीन समाज कायम करने का है, जिसका व्यावहारिक 
रूप दड़-निरपेक्ष समाज है । ऐसा समाज कायम करने के लिए हमारा 
तात्कालिक आन्दोलन आज के पूर्ण दंड-सापेक्ष-समाज को जनता के नियंत्रण 
में लाने का है । इस दिश्वा में जनता की जान दंडझकित के बाहर निकालने 
का सक्रिय कदम उठाना होगा । ऐसा तभी हो सकता हैं जब जनता की 
मौलिक आवश्यकताओं की पूर्ति तथा समाज की आतरिक व्यवस्था और 
संचालन के लिए मनुष्य की केन्द्रीय पूजी अवलंबित उत्पादन-पद्धति को छोड़ 
कर विकेच्धित श्रम-अवलंबित उत्पादन-पद्धति को अपना कर स्वाव्ंबी हो । 
हमारे जो साथी उपर्युक्त उद्देश्य को भली-भांति समझ गए है, वे 
जल्दी से कानून क्यो नही बनता हूँ, इसके लिए परेशान नही होगे । वस्तुतः 
भाज जो कार्यकर्त्ता तथा करीब-करोब दूसरे सभी छोय यह कहते है कि 
फौरन कानूम बन जाय और जमीन का बंटवारा हो जाय, इसका स्पष्ट अर्थ 
यह हूँ कि छोगो ने भूमिदान-यज्ञ के मूलतत्व को नही समझा है। शासनहीन 
समाज कायम करने की क्रान्ति की शुरुआत में ही शासन का भरोसा अगर 
करना हुआ तो उसका नतीजा वही होगा जो रूस में हुआ । अर्थात्‌ निरंतर 
शासन के सहारे ही समाज का संगठन, संचालन तथा सामाजिक समस्याओं 
का समाधान करना होगा जिसका सहज परिणाम सर्वाधिकारी राज्यवाद 
ही होगा । फिर शासन-निरपेक्ष काम कौनसा होगा ? 
भूमि की समस्या आज की दुनिया की एक महान समस्या है! एशिया 
के लिए तो यह प्रथम महत्व की समस्या हैं। अगर शासन की अपेक्षा तोड़नी 
है, तो हमें सबसे बडी समस्या के समाधान में ही दासन-निरपेक्ष होकर 
काम करना होगा, वयोकि भूमि समस्या जैसे महत्वपूर्ण प्रन्‍दत का हु करने 
में अगर दंडशक्ति को ताक पर रसकर केवल जनशवित के आधार पट 
ही कामयाव हो जाते है, तो शागन की आवश्यकता को खत्म फरने की 
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दिज्ला में हम एक बहुत बडा किला फतह कर ठेते हैं । अगर इतनी महान 
समस्या का समाधान स्वतंत्र जन-शवित से ही हो गया तो उस शवित के लिए 
बाज जो छोटे-छोटे सरकारी महकमे चल रहे है उन्हें अनावश्यक कर देने 
में कितनी देरी ऊंगेगी ६ 
शंकाशील व्यक्ति पूछेंगे कि क्या बिना कानून के आप इस समस्या का 
हल कर लेंगे ? जनशक्ति पर विश्वास करनेवाले व्यक्ति को शंका ही नहीं 
होगी । लेकिन थोड़ी देर के लिए अगर मान भी ले कि तत्काल पूर्ण सफलता 
कानून के बिना नहीं होगी, तो भी जिस हृद तक बह कामयाब होगी उस हृद 
तक दंड-शप्ति की आवश्यकता खत्म होगी । यानी कऋान्ति की दिशा में 
प्रगति होगी । कोई भी कान्तिकारी पहले से ही यह मान नहीं सकता कि 
हमारी ऋन्ति असफल होगी । अतएव जो छोग शासन-हीन समाज की भान्ति 
को वात सोचते है उन्हें शुरू से ही शासन की आवश्यकता कौ समाप्त 
करने की बात सोचनी होगी । और यह होगा तब जब वे निरतर शासन के 
बिना ही सामाजिक समस्याओं का समाधान करने की चेप्टा करते रहेंगे 
क्रान्ति की बात तो दूर रही, सामान्य युद्ध में भी जिस मुल्क को दखछ 
फरना होता हैँ उसकी दखल की चेप्टा प्रयम से ही होती हैं। भौर अगर 
पूरा दखल नही भी हुआ तो जितना दखल हुआ उतनी कामयाबी वे मानते 
है। ध्ान्ति की भूमिका में यह वात तो ओर जरूरी हैं । 
भूमि और कानून 
बहुत-से मित्र कहते हें कि विनोबाजी भी तो कानूग की बात करते 
हूँ। वे उसी तरह से विनोवाजी के शब्द को उद्धृत करते है जिस तरह बहुत 
से छोग गांधीजी के शब्द उद्धृत करके यहते हें कि वे भी तो हिसा को मानते 
थे। गाधीजी ने कहा था कि अगर मुझे कायरता और हिसा के वीन किसी 
को चुनना होगा, तो में कायरता से हिमा को अधिक पसंद करूंगा । उसी 
धरह विनोदाजी ने कहा है कि अगर बिना कानून बताये यञ् ये ही भूमि 
बे समस्या हल हो गई तो में नाचूगा । मगर आमिर कानून का सहारा 
लेना ही पट्मा तो उसे में बर्राइत कर छूंगा । इसका मतलब हुआ कि जिस तरह 
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गाधीजी अहिंसा को ही मानते थे लेकिन अगर उन्हें कायरता और हिंसा 
के बीच चुनना पडता तो हिंसा को चुनते, उसी तरह विनोबाजी दड-झवित 
के विना ही भूमि समस्या हल करने के सिद्धान्त को मानते हे, छेकिन अगर 
उनको बतंमान विपमता कायम रखना और दंड-शवित के सहारे भूमि का 
विभाजन करने के बीच चुनना पडा तो वे वर्तमान परिस्थिति कायम रखने 
के मुकाबले में कानून के सहारे से भी परिस्थिति बदलना पसद करेंगे, 
अर्थात्‌ विनोबाजी उसी अर्थ में कानून के सहारे अपना काम करने की वात 
मानते हैं, जिस अर्थ में गाधीजी हिंसा को मानते थे । 

फिर अगर भूमिदान-यज्ञ से भूमि का बटवारा हो गया तो क्या मुल्क 
में भूमि-संवंधी कोई कानून रहेगा ही नही ऐसी बात नही हैँ | जबतक 
पूर्ण राज्यहीन नहीं होता, तवतक उसमें कानून रहेगा ।'छेकिन वह 
कानून भूमि-समस्या का समाधान होने पर रजिस्ट्री करने के तरीके से 
विधिवत करना मात्र होगा, न कि कानून से भूमि बाटना होगा । आखिर 
अमरीका, आयरलेड या हिन्दुस्तान की स्वतंत्रता का कानून पार्लामेट में ही 
बना था| तो क्या कोई कहेगा कि पार्लामेंट के कानून से ही इन मुल्को को 
आजादी मिछी ? धायद ही कोई ऐसा सोचता होगा । हर एक समझदार 
व्यकवित यह समझता हैँ कि जनता द्वारा स्वतत्रता-युद्ध के सफल नतीजे 
से ही इन मुल्को को आजादी मिली । जैसे स्थ्री-पुरप ने अगर आपस में 
शादी तय करके रजिस्ट्रार के पास उसकी रजिस्ट्री करा छी, तो कोई यह 
मही यहेंगा कि रजिस्ट्रार साहय ने कानूनन यह घादी करा दी। उसी तरह 
सूमिदान-यज्ञ के सफल होने पर भी उस पर विधान राभा की मृहर पड़ेंगी 
यह मुहृर ठीक उसी तरह पड़ेगी जिस तरह उपर्युवत मुल्को को आजादी को 
बैधानिक बनाने के लिए यार्लामेंट की मुहर छगी भा शग्दी की रजिस्ट्री 


हुई । 
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आजादी छोनने से आत्मा का निर्देलन होता हैँ और शरीर का शोषण 
होता हूँ श्रम-उपाजित सामग्री के अपहरण से। शरीर के शोपण की दिशा में 
आज समाज इतना आगे बढ़ गया हूँ कि श्रमिक परेशान है। वस्तुतः जिस 
तरह्‌ राजनैतिक क्षेत्र में सर्वाधिकारी राज्यवाद (॥6वशपद्यांडा ) 
की समस्या आज का मुख्य सवाल है, उसी तरह सामाजिक क्षेत्र में वर्ग 
विपमता के संकट ने आज सबसे ऊपर का स्थान ले लिया हैं । समाज आज 
दो निश्चित तथा विरोधी वर्ग में विभाजित हो गया हैँ । एक वर्ग उत्पादन 
करता रहता हूँ और दूसरा व्यवस्था के बहाने उत्पादित सामग्री का उप- 
भोग करता रहता है । साधारण भाषा में कहें तो कहना होगा कि एक 
भेहनत करके खाता हूँ और दूसरा दलाली करके, और हम अक्सर एक को 
“मजबूर” और दूसरे को हुजूर कहते हे । 

लेकिन वर्ग-विषमता को यह सामाजिक समस्या कोई स्वतंत्र समस्या 
नहों है । यह राजनैतिक तथा आशथिक केन्द्रीयकरण का नतीजा-मात्र हे । 
इस बात को विशेष रूप से समझना चाहिए। आखिर हुजूर लोग मजूरो का 
शोपण किस तरह करते हे ? इस पर से बचपन में पढ़ी हुई बिल्ली और बदर 
की एक छोटी-सी कहानी याद आती हूँ । दो बिल्लियां मेहनत करके रोटियां 
लाई थी और बंदर उस रोटी का माकूल बटवारा करने के बहाने उसे खा 
भया । उसी तरह्‌ गजदूर रोटी उत्पादन करता है और हुजूर छोग उसका 
इन्तजाम करने के बहाने खा जाते है । मजदूर केवल पेट पर हाथ रखकर 
ताकते रहते हूं । 

यही कारण है कि आज संसार में चारों ओर से वर्गहीन समाज कायम 
करने की मांय सुनाई पड़ती हैँ; लेकिन यह वर्यहीन समाज कायम कंसे हो ? 
अगर दुनिया में एक ही वर्ग रखना है तो वह मजदूरों का याती श्रमिको का 
ही एक वर्ग हो सकता है, क्योकि हुजूर वर्ग पाती व्यवस्थापक वर्ग अकेला 
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अपने पैर पर खड़ा नहीं रह सकता ! अतः वर्गहीन समाज कायम करने 
के लिए आवश्यक है कि इस हुजूर वर्ग का छोप हो । इस वर्ग को विघटित 
करने का तरीका तभी मालूम हो सकेगा जब हम इसके संगठित होने के 
इतिहास को समझ ले । 
हुजूर-वर्ग के संगठन का इतिहास 

मानव-समाज के प्रथम युग में सभी छोग मजदूर: थे--सब उत्पादन 
करके खाते थे और सब सहयोगिता के आधार पर झुड में रहते थे । इसी 
कारण हमारी किताबो में लिखा है कि सत्य-युग में एक ही वर्ण था। बाद 
को जब समाज में प्रतियोगिता का आविर्भाव हुआ तथा आपसी संघर्ष के 
नतीजे से हिंसा होने मी, तो मनुष्य ने राजा की सृष्टि की, यानी राज्य के 
रूप में एक ऐसी सस्या की सृष्टि की जिसमे कुछ लोग बिना उत्पादन किये 
व्यवस्था करके अपना गुजारा कर सकते थे । इस तरह राज्य-पद्धति के 
आविष्कार से हुजूर-वर्ग की सृष्टि हुई। ज॑से-ज॑से राज्य-प्रथा केन्द्रित और 
बिस्तृत होती गई वेसे-वंसे उसी के सहारे हुजूर-बर्ग का विस्तार हुआ । उसी 
तरह मनुष्य ने श्रम टालने के लिए पूजी के आधार पर जिस उत्पादन- 
पद्धति का आविष्कार किया उसी पद्धति के अनुसार उद्योग-धधो के संचालन 
तथा उत्पादित सामप्री के वितरण के बहाने एक दूसरी जाति के हुजूरो की 
विराट फौज खडी हो गई | दोनो मिलकर मजदूर पर इतना अधिक बोझ 
हो गया कि आज मजदूर उसके नीचे दबकर मरना चाहता हूँ । 

ह हुमूर बनाने के झारखाने 

सिर्फ इतना ही वही, सौजूदा शिक्षा-पद्धति की यराबी के कारण शिक्षित 
समाज के छोगों में किसी प्रकार के उत्पादन वा काम न कर राकने के कारण 
उनमें से जो छोग व्यवस्था तथा वितरण-कार्य नही करते है, वे भी किसी-न- 
किसी तरीके से मजदूरों के कन्थो पर बंठे रहते है । वस्तुत. आज के रकूछ और 
गाज हुजूर बनाने के कारसाते-मात्र बने हुए है । अतएव जैंगेन्जैगे इस 
कारखाने ये छोग सिवछते जाते है बैंसे-वैसे मजदूरों वेः कन्धो पर योझ बढ़ाते 
जाते है। चोटी केः नेता से छेकट बाजार वी सड़क पर गोप्ठी करनेवालों तक 
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लोग कहते है, कि यह शिक्षा-पद्धति बदलनी चाहिए, लेकिन ऐसा हो कैसे ? 
अगर किसी देश में चीनी की ही माग हो तो चीनी का कारखाना तोड़कर आटे 
का कारखाना नही कायम किया जायगा । राजन॑तिक तथा आर्थिक उत्कट 
केन्द्रीयकरण के कारण शुद्ध व्यवस्थापक और वितरक की ही माग आज 
समाज में भरपूर है । जवतक यह भाग इसी त्तरह कायम रहेगी तबतक हुजूर 
बनाने की कारखाने-रूपी शिक्षा संस्था की तबदीली नहीं हो सकती, है । 
इसलिए सबसे पहले आधथिक तथा राजनंतिक क्रान्ति और परिणामस्वरूप 
सामाजिक क्रान्ति करनी होगी, तभी बाको बातें हो सकती हे । 

राजनंतिक तया आशिक केन्द्रीयकरण के नतीजे से आज मजदूरों के 
कन्धों पर हुजूरों के बोझ की वृद्धि के कारण केवल मजदूर ही दबकर मर रहा 
है, ऐसी बात नही हूँ; बल्कि संख्याधिक्य होने के कारण हुजूर छोगो को भी 
मजदूरों के शरीर से इतगा रस नही मिल रहा हू, जिससे थे मोे-साजे रह्‌ 
सकें, इसलिए वे भी सूखकर मर रहे है । इस प्रकार आज दोनों के सामने 
सकट खड़ा है यानी सारा संसार ही वर्ग-विषमता की आग से भस्म होता 
चाहता है। ऐसी हाकूत में आवश्यकता इस बात की है कि तत्काल और तुरंत 
एक भहान्‌ क्रान्ति के द्वारा पूर्ण रूप से एक वर्गीय समाज कायम हो, अर्थात्‌ 
हुजूर-वर्ग के विधटन से मजदूरों का ही एक अद्वेतवादी समाज कायम हो। 

ऋए्ति की दो प्रक्रियाएं 

प्रश्न रह जाता है कि इस क्रान्ति की प्रक्रिया क्या हो ? दो ही तरोके 
हो सकते है, एक वर्ग-संघर्ष का हिसात्मक तरीका, दूसरा वर्ग-परिवत्तंन 
की अहिंसात्मक क्रान्ति | एक विनाशकारी तरीका, दूसरा क्रान्तिकारी 
तरीका । पहले तरीके से मजदूर द्वारा हुजूरो के उन्मूलन की चेष्टा होगी 
भौर दूसरे तरीके से हुजूर मजदूर बनकर गजदूरों में विछीन होंगे । पहले 
तरीके को दूसरे मुल्को में काफी आजमाइश हो चुकी है और हमने देखा कि 
उसका कोई नतीजा नही निकलता हें, बल्कि एक समस्या से निकलकर 
दूसरी उससे जटिछ समस्या के नीचे समाज पड़ जाता हू । रूस में उन्मूलन 
भी चेप्टा हमने देखी । वहा हुनूर-वर्ग खत्म नहीं हुआ । उनकी केवल चोदी 
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ही कट गई । सारा शरीर ज्यों-का-त्यो रह गया । पूजीपतियों का नाश 
हुआ सही, लेकिन वहा इतना जबरदस्त एक व्यवस्थापक राज्य कायम 
हुआ कि इस व्यवस्था के नाम पर ही हुज्र-वर्ग का इतता अधिक संगठन 
हुआ कि मजदूर पूर्णरूप से उसके नीचे दब गया। पूजीपति-रूपी चोटी 
रहने पर जनता कभी-कभी उसे पकड भी सकती थी, लेकिन अब तो उससे 
भी हाथ धो बैठी और एक भयंकर संगठित दल की मुट्ठी के नीचे 
चली गई । 

उन्मूलन की प्रक्रिया हिंसा की प्रक्रिया हैँ । इसलिए इस तरीके से केवल 
ऊपर लिखे मुताबिक तात्कालिक और व्यावहारिक संकट ही आयगा, ऐसी 
बात नही । मानव-समाज में एक स्थायी संकट कायम हो जायगा | आखिर 
हम वर्ग-विपमता क्यों दूर करना चाहते है ? इसलिए कि हम हिंसा से मुक्त 
होकर दुनिया में शाति कायम कर सकें । हिंसा को माननेवाले कहते है कि 
वे भी दुनिया में हिंसा खत्म करके शान्ति कायम करना चाहते हें परन्तु 
वे कहते है, काटा निकालने के छिए काटा ही चाहिए, मालिश से वह नही 
निकलेगा । यानी हिंसा से ही हिंसा का अन्त होगा, प्रेम से नही। छेकिन प्रश्न 
यह हूँ कि वया हिंसा से हिंसा का अत होगा ? जो लोग इस प्रकार सोचते 
हैँ, वे विज्ञान को भूल जाते है । विज्ञान का कहना है कि हरेक क्रिया की समाव 
प्रतित्रिया होती है और इस क्िया-अतिक्रिया का घात-प्रतिधात अनन्त 
काल तक चलता है। अत' अगर हिंसा की क्रिया होगी तो उसकी प्रतिक्रिया 
प्रतिहिसा ही होगी और हिसा-प्रतिहिसा का घात-प्रतिघात अनन्तकालछ तक 
चलता रहेगा । फिर किस बगल में जाकर हिंसा समाप्त होकर शान्ति की 
स्थापना होगी | 

इसलिए गराधीजी हमसे वर्गं-परिवर्तन की अटियिक प्रान्ति करने का 
आवाहन करते रहे हूँ । कर 

दे हुजूर-यर्ग को सामाजिक उत्पादन में शामिल होकर उत्पादन-वर्ग 
में विल्लीन होने मेः छिए बहते थे और इसका सक्रिय कार्यक्रम देश के सामने 
रखते थे। सन्‌ १९४५ में जेछ से निव ते ही उन्होने कहा कि अग्रेज तो जा 
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रहे हे और शायद हम जैसा समझते है, उससे जल्दी ही जायंगे । अब हमें 
शोपण-हीन समाज कायम करने के लिए सक्तिय कदम उठाना है। इसके अमल 
के लिए उन्होंने कहा कि जो छोग खादी पहनना चाहते है, उन्हें दो पैसे प्रति 
रुपये का सूत कातना ही होगा । उसी तरह उन्होने कहा कि जो छोग खाता 
खाना चाहते हूं, उन्हें अपने हाथ से अन्न-उत्पादन करना ही हूँ। इन बातों पर 
बे यहां तक जोर देते थे कि कलकत्ते के छोगो के यह कहने पर कि उनके पास 
जमीन कहां, जहां वे अन्न उत्पादन कर सकते हे, उन्होंने कहा कि गमले में ही 
सही, लेकिन नियमित रूप से अन्न-उत्पादन की प्रक्रिया हरएक को अपने 
हाथ से करनी ही हे । यह स्पष्ट है कि गांधीजी जेसे व्यावहारिक ऋन्ति- 
कारी व्यक्ति यह नहीं समझते थे कि दो पैसे के सूत कातने-मात्र से या 
गमले में अन्न-उत्पादन करने से देश के अन्न-वस्त्र की समस्या हल हो जायगी 
या उतने ही से हुजूर-वर्ग के छोग मजदूर बन जायंगे, लेकिन क्रान्ति तो 
पहले विचारक्षेत्र में ही होती हैँ । गाधीजी सामान्य छाक्षणिक उत्पादन से 
पहले छोगों के दिमाग में क्रान्ति लाना चाहते थे ताकि वे निरन्तर अपने 
हाथ से उत्पादन करने के महत्त्व को समझे और थोडा-सा उत्पादन करके 
उत्पादक-वर्ग में सम्मिलित होगे की क्रान्ति में शामिल हे, यह बात जाहिर 
करें यानी गांधीजी के इस आन्दोलन के रजिस्टर में नाम लिखा लें । 
इसी प्रकार बर्गे-परिवर्तत की क्रान्ति की दिशा में दुसरे हल्के-हल्के 
सक्रिय कार्यक्रम रखते थे । वे बाबू वर्ग के छोगो को अपने व्यक्तिगत काम 
के छिए घरेलू नौकर से काम न लेने की वात कहते थे । अपने आदझ के 
अनुसार संचालित आश्रमों मे पाखाता-सफाई से छेकर खाना बनाने तक 
सभी काम अपने हाथ से करने की विधि रखकर श्रम-अ्रतिप्ठा पर जोर देते थे। 
अन्त मे उन्होंने वर्ग-परिवर्तन का एक महान्‌ क्रान्तिकारी तथा व्यावहारिक 
कार्यक्रम दुनिया के सामने रक्खा, वह था शिक्षा-पद्धति में आमूल परिवर्तन । 
उन्होंने कहा कि शिक्षा के लिए वर्तमान हुजूर बनाने के कारखानों को बद 
कर दिया जाय और सारी शिक्षा-योजना झरीर-भ्रम द्वारा उत्पादन की 
प्रक्रिया के माध्यम से ही बनाई जाय । ऐसा करने से मजदूर वर्म के लोगों 
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को शिक्षित करने में उन्हें मजदूरी के कार्य से उखाड़ने की आवश्यकता नहीं 
होती हूं और मजदूर रहते हुए वे शिक्षित हो जाते है | वावू छोगो के लड़के 
भी बचपन से ही उत्पादन-कार्य में अम्यासी होने के कारण समर्थ उत्पादक 
बन जाते है । इस तरह नई तालीम के द्वारा देश में शिक्षित तथा वैज्ञानिक 
मजदूरों का एक-वर्गीय समाज कायम हो जाता है । 
समग्न ग्राम-सेवा का कार्य 

गांधीजी उपयुक्त मनोविज्ञान तथा शैक्षणिक कार्यक्रम मात्र से ही 
संतुष्ट नही थे । यह सही है कि अहिसा में इन प्रक्रियाड्ो का सबसे अधिक 
महत्त्व है, लेकिन साथ ही अगर समाज-व्यवस्था में आमूल परिवर्तव किया 
न जाय तो प्रतिकूल परिस्थिति में मनोवैज्ञानिक तथा श्षेक्षणिक कार्यक्रम भी 
विफल हो सकता हूँ । इसलिए वे देश को एक महान सामाजिक क्रान्ति के 
लिए त॑यार करना चाहते थे । इस दिशा में उन्होने मुल्क के सामने समग्र 
ग्राम-सेवा द्वारा जन-स्वावलबन का कार्यक्रम रक्‍्खा । जहा वे हुजूरों के विवेक 
पर असर कर उन्हे मजूर बनने की प्रेरणा देते थे, वहीं वे देहाती उत्पादक 
वर्ग के छोगों में इस बात की चेतना पैदा करना चाहते थे कि वे हुजूरो की उत 
सेवाओं को इन्कार करने की झकित संगठित करें, जिनके बहाने हुजूर छोग 
उनका झोपण करते रहे है, अर्थात्‌ बन्दर और बिल्ली की कहानी की भूमिका 
में अगर कहा जाय तो जहा वे वन्दरो को अपने-आप रोटी पैदा करके गुजर 
कर शोपण छोड़ देने की बात कहते थे, वहा बिल्लियों को अपने आप रोदी 
बांट कर खाने का सदेझ्ष सुनाते थे, ताकि उन्हें किसी दूसरे के पास रोटी 
बंटवाने की सेवा लेने के लिए न जाना पड़े । 

उन्होने इस आन्दोलन के लिए सबसे पहले नेतृत्व की तब्दीड़ी की बात 
की | आज जितने भी आन्दोलन चल रहे है उनके नेतृत्व बाबू वर्ग के छोगों 
के ही हाथ में है, हाठाकि जिस प्रकार मेने पहले भी कहा है, वे हितेपी बाबू 
लोग हूँ | छेकिन वर्ग-हीत समाज वगयम करने व नेतृत्व अयर ऐसे लोगों 
के हाथ में रहे, जिनमें उत्पादन करके अपना युजारा करने की दवित नहीं 
हैं तो आन्दोलन के सफल होने पर यह नेतृत्व बिना पैदा करके खाने का 
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कोई-न-कोई जरिया दूढ लेगा, यानी वे स्वावरंबी समाज की बात न सोच 
कर संचालित समाज की ही बात करेंगे, क्योकि ऐसे समाज मे संचालक का 
काम करने के लिए उनकी आवश्यकता होगी अर्थात्‌ नेतृत्त अगर जिनके 
हाथ में आज हैं उन्ही पर रह गया तो आन्दोलन को धोखा होने की पूर्ण 
संभावना रहती हैं। इसलिए गांधीजी ने पहला नारा यह लगाया कि हमें 
इस समाज-क्रान्ति के लिए सात छाख नौजवान चाहिएं, जो सात छाख 
गांवों में जाकर वर्ग-परिवतेन कर उत्पादक श्रम द्वारा अपना गुजारा करें 
और समग्र ग्राम-सेवा से प्रत्येक देहात को स्वयं पूर्ण बनावें । 
गांधीजी ने यह स्पष्ट रूप से देख लिया था कि आज मजदूर वर्म बे- 
होश है । अतः उनका नेतृत्व किसी बाहोश व्यक्ति को ही करना होगा । 
ऐसा होश हुजूर-वर्ग के लोगों में ही है, अतः उन्हीको मजदूर बनकर नेतृत्व 
तब्दीली का उद्देश्य सिद्ध करना होगा । मजदूर से तो कहना होगा कि 
तुम अपना काम अपने-आप चलछाओ और दूसरे द्वारा अपने को शोपित न 
होने दो, पर ऐसी बात कहे कौन ? क्‍या हम कहनेवाले उनसे यह बात 
कहेँ कि हम तुम्हें रास्ता बताने की सेवा देते हे, अतः हमारी सेवा तो छे 
छो और उसके एवज में हमको बिता पैदा करके खाने दो लेकिन दूसरे की 
ऐंसी सेवा लेने से इन्कार करो जिससे वे बिना पैदा करके तुम्हारे श्रम से 
उत्पादित सामग्री का उपभोग न कर सकें, क्या ऐसा कहना सुसंगत होगा ? 
इस्त प्रकार विइलेषण कर विचार करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि वर्ग- 
हीव समाज की ऋन्ति के नेतृत्व के लिए सबसे पहले देश के हुजूर-बर्ग के 
नौजवानों को मजदूर बनकर मजदूरों में विछीन होना होगा और शोपण 
की प्रक्रिया से असहयोग करने का आन्दोलन चलाना होगा, वरना वर्गहीन 
समाज की बात कोरे आदर्श के रूप में रह जायगी । 
इस तरह गांधीजी ने सात छाख नौजवानो को मजदूर बन कर मजदूरों 
का प्रस्यद्षा नेतृत्व स्थापित करने के बाद देहाती जनता की आवश्यकताओं 
की पूर्ति तथा आंतरिक व्यवस्था के लिए स्वावल॒बी बनाने का संगठन 
करने को कहा, जिससे वे समाज में अति विकसित व्यवस्थापकों तथा वितरकों 
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के हाथ से मुक्त पा सकें । इस दिशा में उन्होने चरखा संघ आदि संस्थाओं 
के कार्यक्रमों में आमूछ परिवर्तन किया जिससे सभी कार्यत्रम पूर्ण ग्राम- 
स्वावछबन की दिशा में चछ सके । 

सक्षेप में गाधीजी ने परिवर्तन की दिशा में दुनिया को दुघारा मंत्र दिया । 
शोपक वर्ग को झोपण छोड़कर उत्पादक बनने के लिए उनकी विवेक बुद्धि 
को जाग्रत किया और शोपित वर्ग को शोपण से असहयोग करने का सगठन 
करने को कहा, जिससे शोपक वर्ग को अब शोषण करने की गुंजाइश नहीं 
रह जायगी, ताकि परिस्थिति की मजबूरी के कारण वे अपने को मजदूर 
बनाकर वर्गं-परिवर्तत की क्रान्ति की ओर अग्रसर हो सके । 

व्यक्ति नहीं, पद्धति बदलनी हे 

उपर्युक्त आन्दोलन के सदेश से उन्होने दुनिया को एक नया मंत्र दिया। 
उन्होंने कान्ति का एक नया क्ान्तिकारी तरीका बताया । जैसाकि हमने 
पहले ही कहा है, व्यक्ति कुछ नहीं है, पद्धति ही असली चीज है | उसीके 
कारण मनुष्य सुखी या दुःखी होता हैं । अतः अगर दुःख से मुक्त होता चाहते 
हो तो पद्धति बदलो, न कि व्यक्ति । वस्तुत: केन्द्रीय राज्यवाद तथा पूंजीवाद 
के कारण ध्यवस्था-वितरण का जो कार्य है उसीने हुजूरों की आवश्यकता 
की सृष्टि की और जबतक समाज में उस कार्य की आवश्यकता रहेगी 
तबतक यह वर्ग किसी-न-किसी नाम से कायम रहेगा | इसलिए गांधीजी 
विकेन्द्रित तथा स्वावछ॒वी उत्पादन और व्यवस्था द्वारा उस कार्य को ही 
समाप्त करना चाहते थे, जिसके कारण आज की वर्गे-विपमता का संकट 
संसार भर में फेल गया हैं । 

श्रम-विभाजन की बात 

देश के पढ़े-छिखें छोगों को जब यह बात बताई जाती है तो वे कहते 
है कि आप एकतरफा वात कहते हे । यह क्या जरूरी है कि सभी छोग 
धारीरिक और मानसिक दोनों श्रम करे ? वे श्रम-विभाजन की बात करते 
है । वे कहते हैं कि आखिर सब व्यक्तियों की प्रकृति, प्रवृत्ति तथा संस्कृति 
एक-सी नही होती । वे कहते हू कि प्रकृति की विचित्रता के कारण विभिष्न 
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व्यक्तियों में विभिन्न शक्तियां होती हें और समाज की उन्नति के लिए उन 
शक्तियों का पूर्ण उपयोग होना चाहिए । ऐसा कहकर श्रम-विभाजन के 
बहाने वे कुछ लोगों को मानसिक श्रमवाके और कुछ छोगो को शारीरिक 
श्रमवाले बनाने की बात करते है और कहते है कि दोनों ही श्रमिक होने 
के करण एक हो वर्ग में शामिल हो सकते हे । विनोबाजी के झब्दों में वे 
श्रमिक वर्ग में भी राहु और केतु के रूप में वर्ग करते है । छेकिन प्रश्न यह 
हूँ कि वया मानसिक श्रमिक और शारीरिक श्रमिक के रूप में दो वर्ग 
चलाने पर वर्गहीन समाज का उद्देश्य सिद्ध होगा ? फिर तो मानसिक 
श्रमवाले शारीरिक श्रमवालो पर हुकूमत कर उनका शोपण ही करने 
रूगेंगे । 

आइचर्य की बात यह हूँ कि जो छोग मानसिक श्रमिक और शारीरिक 
श्रमिक के रूप में दो वर्ग रखना चाहते हे वे प्राचीन वर्ग-व्यवस्या के खिलाफ 
हूँ। वे अपने को प्रगतिशील कहकर वर्गप्रथा को प्रतिक्रियावादी व्यवस्था 
कहते है । वस्तुत. अगर बौद्धिक श्रमिक तथा शारीरिक श्रमिक यानी ब्राह्मण 
और शूद्र रूपी दो वर्ग रखना है तो समाज की उन्नति के लिए वर्ण-व्यवस्था 
ही ज्यादा व्यावहारिक है, क्योकि अगर दो अछग ही वर्ग रखना है तो पैतृक 
गुण का छाभ समाज को क्यो न मिले ? 

बे प्रकृति के नियम और विज्ञान की बात करते हैं । क्या उनके वंजानिक 
प्राणितत्त्व में ऐसी वात भी है कि कुछ लोगों का केवल मस्तिप्क बना हें 
और कुछ का शरीर। कुदरत ने मनुप्य को शरीर और मस्तिष्क दोनो दिया 
है । उसने मानव को बौद्धिक तथा शारीरिक शवित दोनो से विभूषित किया 
हूँ इसलिए कि प्रत्येक मनुष्य दोनो को चलाकर प्रकृति में से ही अपने को 
जिन्दा रखने का साधन निकाल छे और सृष्टि की रक्षा करता रहें । अगर 
मनुष्य इस नियम का उल्लंघन कर अपने को मानसिक श्रमिक और शारी- 
रिक श्रमिक में विभाजित कर ले तो वह प्रकृति का विद्रोह करता है और 
प्रक्नाति इस द्वोह का प्रॉततेशोंध छेकर ही रहेगी । आज हम द्वानिया में जो वर्ग- 
विपमता का ज्वालामुखी देख रहे हे, वह कोई खास बात नही है, वह 
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भ्रकृति द्वारा प्रतिशोध का प्रदर्शन-मात्र है। अतएवं अगर हम समाज को 
स्थिर तथा शात देखना चाहते हे तो हमें वर्ग-परिवर्तन की ऋत्ति बुलंद कर 
मानव-समाज से इस द्रोह का अन्त करना ही होगा । 
भूदान-यज्ञ ओर वर्गे-परिवर्तन 

संत विनोबा द्वारा प्रवत्तित भूदान-यज्ञ वर्ग-परिवर्तत-क्रान्ति का एक 
महान तथा व्यावहारिक कदम हूँ । वस्तुत: आज भूमिहीन मजदूर अत्यन्त 
शोपित वर्ग हैं और इसका शोषण इसलिए होता हैँ कि उत्पादन का मूलसाधन 
भूमि पूजी के कब्जे में हैं । भूमिपति, जिन्होने पूजी लगाकर जमीन प्राप्त 
की है, श्रमिकों के श्रम से लाभ उठाकर उच्च वर्ग यानी हुजूरवर्गीय बने 
हुए हैं । विनोबाजी, भूमि किसी की संपत्ति नही है, यह सिद्धान्त बताकर 
कहना चाहते हैँ कि भूमि की उत्पादित सामग्री उन्हीके उपभोग में आनी 
चाहिए, जो उसपर श्रम करे। इस सिद्धान्त के अनुसार वे भूमिपतियों को 
भूमि पर श्रम कर अपने को मजदूर वर्ग में परिवर्तित करके मजदूरों में विछीन 
होने को कहते हूं । भूमिदान कहता हैँ कि जिनके पास अधिक भूमि है वे 
जितने पर खुद अपने शरीर-श्रम से पंदा कर सकते हू उतनी अपने पास रख 
कर बाकी भूमि उनको दे दे, जो उसपर परिश्रम तो करते है, लेकिन जितके 
पास भूमि नही है । 

विनोबा को चेतावनी 

विनोवाजी का भूमिपतियों से ऐसा करने को कहना कोई त्याग और 
भेहरवानी का आवाहन नही हूँ । यह मानव-समाज की, देश की और उनकी 
निजी स्वार्थ-रक्षा के लिए एक सामयिक चेतावनो हूँ । जैसाकि मेने पहले 
हो कहा हूँ, आज की दुनिया में वर्ग-विपमता का संकट इस पराकाप्ठा 
परपहुच चुका है कि हुजूरो के बोझ से मजदूर दवकर मर रहे है और अत्यधिक 
तादाद हो जाने के कारण पोषण के अभाव से हुजूर सूखकर मर रहे है । यही 
हालत योई दिन जारी रही तो दोनों के मरने पर सृप्टिनाश यानी सर्व* 
नाथ हो जायगा | छेव्न प्रकृति यानी सुच्टि की मूल प्रवृत्ति आत्मरक्षा हैं, 
इसलिए वह अपने के मरने नही देगी और जिन्दा रहने के लिए कोई-न-कोई 


वर्ग-परिवर्ततन को ओर डर 


उपाय निकालेगी | यही कारण है कि आज का जमाना पुकार-पुकार कर 
घर्गेहीन समाज की माग कर रहा है । मेने कहा है कि वर्गहीन समाज दो ही 
तरीके से कायम हो सकता है। मजदूर द्वारा हुजूरो का कत्ल या हुजूरों का 
भजदूर वनकर मजदूरों में विछीन होना आज विनोबा महात्मा गाधी के 
विलीनीकरण के मंत्र से हुजूरवर्ग को दीक्षित करना चाहते हे । अगर 
हुजूर घृणा, शान या क्रोध के कारण इस दीक्षा को इन्कार करते हे तो वे 
देश और दुनिया और उनके साथ-साथ अपने को ज्वालामुखी के मुख 
पर ढकेलते हे । 

वस्तुतः आज भारत के नौजबानों पर एक बड़ी जिम्मेदारी आ पड़ी 
है । आज के युग ने एक महान चुनौती दी हैं । इस चुनौती की बात विनोबाजी 
देश भर में घूम कर लोगो के कानों तक पहुचा रहे हे । वह बात है कि वया 
नौजवान वर्ग-विषमता के ज्वालामुखी को सामान्य प्रकृति के हाथ में छोड़कर, 
उसे प्रज्वलित होने देकर सूष्टिनाश यानी सर्वनाञ्न होने देंगे या प्रकृति पर 
पुरुष के नियंत्रण से सव॑ नाश को टाल कर सर्वोदय की स्थापना करेगे ? यह तो 
स्पष्ठ ही हूँ कि बर्ग-विपमता का जो महान सकट आज दुनिया में खडा हे 
वह ज्यो-का-त्यों स्थिर नही रह सकता। वर्ग-सघप या वर्ग-परिवर्तन किसी- 
भ-किसी रूप में कोई-त-कोई आन्दोलन खडा होकर ही रहेगा । अगर जवान 
अपने पुरुषार्थ से इस चुनौती के जवाद में वर्ग-परिवर्तन की महान क्रान्ति 
कर इस विपमता की आग को सहज मे ही बुझा नही सकेगे तो पुरुष के 
पुरुषायं के अभाव में वर्ग-संघर्यं की जो आग पहले से ही सुलूग चुकी है, 
प्रकृति देवी उसको अपना सहारा बनाकर वर्गं-विपमता दूर करने की 
कोशिश करेगी । उससे विषमता की आग बुझने के बजाय और पभ्रज्वलित 
होकर संमार को राबनाश की ओर के जायगी । 

मुझे आशा ही नही, बल्कि विश्वास हूँ कि भारत के नौजवान अपनी 
फाहिलो और कायरता के कारण इस चुनौती को यो ही न जाने देगे, वल्कि 
संत्त विनोवा द्वारा प्रवत्तित अहिंसक ऋन्ति में हजारो की तादाद में अपनी 
आहुति देकर अपनी पीढी को शान और आन की रक्षा करेगे । 
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प्रइनोत्तर 


प्रश्न---आपने वर्गविहीन समाज कायम करने के लिए जो दो तरीके 
बताये है, उसमें हिसा के प्रति अन्याय किया हैं । आपने कहा है-- एक 
हिसात्मक तरीका और दूसरा अहिंसात्मक क्राति ।” माना कि आप हिंसा 
को अवाछनीय मानते हे, लेकिन वह्‌ क्रान्ति नही है, ऐसा कहना ज्यादती 
नहीं है क्या ? 
उत्तर--आपके प्रश्न से ऐसा मालूम होता हैं कि आपने क्रांति किसे 
कहते हूँ इसपर गंभीर विचार नहीं किया ! ऋति का मतलब विध्वंस नही, 
बल्कि परिवर्तन है ! एक व्यवित क्राति करना चाहता है, इसका मतलब यह 
है कि वह छोगों की धारणा तथा मूल्यांकन में परिवर्तन छाना चाहता है 
और जब वह समझता हूँ कि छोगो में परिवर्तत हो नहीं सकता तब वह 
कत्ल करता हूँ; अर्थात्‌ हिसा अविश्वास का इजहार है । ऐसी अविश्वासी 
प्रवत्ति से क्राति सथ सकती है क्‍या ? 
आप इतिहास के पन्नों मे देखेगे कि हिसात्मक क्रांति के नाम से ससार 
में जहा कही कुछ हुआ हूं, वहा और चाहे जो कुछ हुआ हो, क्राति की सिद्धि 
नहीं हुई है, अर्थात्‌ परिवर्तित समाज स्थापित नही हुआ है । कुछ छोगो ने 
हिंसा द्वारा दमन करके समाज को एक ढाचे में डाछने की कोशिश की और 
इस परिवर्तन को अनतकारू तक दवाकर कायम रखने की चेप्टा की । 
तो आप कंसे कह सकते है कि समाज में परिवर्तत हुआ ? अगर हिंसा द्वारा 
समाज में कोई परिवर्तन हुआ दीखता हूँ और उसे हिंसा द्वारा दबाकर ही 
कायम रखना पडता है तो परिवर्तन हुआ, ऐसा नही कह सकते ! क्राति की 
सिद्धि की पहचान परिवर्तित समाज के सहज छोड़ने पर ही हो सकती है । 
अगर परिवर्तित स्थिति अपने-आप स्थिर नहीं रह सवती, तो वह क्रांति 
नही, त्राति की भाति मात्र है । 
आजकल चिकित्गा-शास्त्र में डायवेटीज रोग का एक इखाज निकछा 
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हैं । रोगी को आजीवन प्रतिदिन इंजेक्शन लेना पडता हैँ । एक दिन भी 
इजेक्शन न छे तो उसके शरीर की शवकर उभड़ आती है, और इसे डाक्टर 
लोग इलाज कहते हे । कया आप कह सकते है कि वह रोगी रोगमुक्त हो 
गया ? इसी तरह अगर लगातार गोली के निशाने पर समाज का मुह एक 
दिशा में रखने की जरूरत पडे तो क्या आप कह सकते हे कि उसका मुंह 
उधर ही हो गया ? 
इसलिए मेरा कहना है कि अगर वास्तविक क्रांति करनी है तो वह 
अहिसा से ही सिद्ध हो सकती है, क्योकि अहिसा स्थायी रूप से मनुष्य की 
धारणा तथा समाज के मूल्यांकन में परिवर्तन करती हूँ । 
प्रदन--छेकिन आज हिंसा इतनी बढ़ रही है कि उसने गाधीजी को 
भी कत्ल कर दिया । सारे ससार मे एटम बम इत्यादि शस्त्रो के बनाने की 
होड़ लगी हुई हैँ । ऐसी स्थिति में अहिसा कंसे चलेगी ? 
उत्तर--इसोलिए तो आज अहिसा चलनेवाली हूँ । क्राति का जन्म 
तभी होता हूँ जब ससार मे प्रतिक्रियावादी शक्ति पराकाप्णा पर पहुंच जाती 
हूँ। दूसरी ओर से क्रांतिकारी शक्ति का जन्म होते ही प्रतिक्रियावादी शक्ति 
आत्मरक्षा को अंतिम चेप्टा में अपनी शक्ति भर विराट रूप धारण करती 
हूँ। कंस का अत्याचार बढ़ने पर क्ृष्ण का जन्म हुआ और कृष्ण का जन्म 
लेते ही कंस का अत्याचार अपनी पराकापष्ठा पर पहुंच गया। छेकिन 
आपने देखा कि वालक कृष्ण को पालनेवाली यशोदा और गीकुलवासी, 
कश्ष के अत्याचार से किकर्त्तव्यविमूढ नही हुए और विश्वास के साथ कृष्ण 
को मक्खन खिला-खिला कर मजबूत किया। पुराण की कहानी में कस- 
विनाशकारी शक्ति थी और कृष्ण ऋतिकारी । 
उसी प्रकार आज के युग मे हिसा की विनाशकारी शक्ति को बढते देख 
गांधीजी ने अहिसा की ऋातिकारी शकित पैदा की ! तभी से हिसा के विकास 
की भी तेजी बढी आप लोग जो अपने को ऋातिकारी कहते है, उन्हें इस हिसा 
का विकास देख कर घबड़ाना नही चाहिए, बल्कि गोकुलवासी की तरह 
विश्वास के साथ अपनी जिन्दगी और तपस्या से सीचकर इस क्रातिकारी 
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डाक्ति को बढाना चाहिए । फिर आप देखेंगे कि आज हिंसा चाहे जितना 
विराट रूप धारण किये हुए हो, उसकी समाप्ति अवश्यम्भावी है । 
अदन---आपने वर्ग-परिवरत्ततन की बात की है, वर्गे-संबर्प को कतई 
स्थान नही दिया हैं । इससे आपने सप्टि के एक बुनियादी तत्त्व को ही 
इन्कार किया है। आखिर बर्ग-संघर्ष भी तो अहिंसक ढग से किया जा सकता 
है । गाघीजी और विनोवाजी भी तो हमेश्ञा सत्याग्रह की बात करते है । 
क्‍या यह संघर्ष का ही अहिसक रूप नहीं हैँ ? 
उत्तर--मालूम होता है कि आप अभी भी रूढ विचार के बाहर नहीं 
निकल पा रहे है । नई क्राति की बात समझने के लिए स्वतंत्र विचार की 
आबदयकता है। आखिर उद्देश्य क्या है ? साम्य की प्रतिष्ठा या वर्ग-संघर्ष ? 
वस्तुतः कठिनाई यह है कि अधिकाश छोग अपने सामने गणेशजी जैसी एक 
मूर्ति रखकर अहिंसक क्राति की आाराधता करना चाहते है--यानी हिंसा के 
आधार पर जो धारणाए और मूल्याकन रूढ हो चुके हे, उसके सारे कलेवर 
को ज्यों-का-त्यों कायम रखते हुए उसके सिर से हिंसा काट कर अहिंसा 
रख देने मात्र मे ही अहिंसक क्राति की मूर्ति बन जाती है, ऐसा मानते है। 
लेकिन बात ऐसी नही हैं । अहिंसक फ्राति एक स्वतंत्र तथा मौलिक वस्तु है। 
आखिर अहिंसा में सघर्ष कहा ? अहिंसा के मूछ में तो सहयोग ही है । 
बस्तुतः आप छोग जो यह समझ बंठे हूँ कि प्रकृति का मूल तत्त संघर्ष 
ही है, उसीमें गलती है । ऐसा समझना परिचमी एकागी विचार के असर का 
नतीजा है । हा, इतना आप कह सकते है कि प्रकृति में संघर्ष भी है । छेकिन 
संघर्ष और सहयोग में सहयोग की ही प्रधानवा है । प्रकृति के सारे हिस्से 
एक दूसरे रे बंधे हें और उनमें सामंजस्य तथा सतुझन है। वह वस्तुस्थिति 
ही सहयोगिता बा प्राघात्य सावित करती है । अगर संघर्ष की प्रधागता 
होती तो सारी सृष्टि कव की विखर गई होती । 
सह गही है कि अहिया के क्षेत्र में भी विचार-मेद होता है, लेकिन 
इस भेंद से विचार-संघर्ष पैदा नहीं होता, बल्कि विचार-मंथन होता हैँ । 
मंचन येः गतीजें से आचार निदिष्ट होता हैँ और सहयोग मेः आधार पर यह 
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आचार मूत्तिमान होता है । 

आपके प्रश्न से दीखता है कि मांघीजी या विनोबाजी के सत्याग्रह 
की वात पर आपने गहराई से सोचा नही हू । इसलिए जरूरी हैँ कि आपको 
सत्याग्रह और संपर्ष के बारे में स्पप्ट धारणा हो | सत्याग्रह का मतलब 
विरोध नही है । सत्य के लिए आग्रह--यही सत्याग्रह है । हम इस सत्य को 
मानते हे कि भूमि उसके पास होनी चाहिए जो उसपर परिश्रम करे | इस 
सत्य को स्थापित करने के लिए घर-घर भूमि मागना सत्याग्रह है और निर्भर 
होकर अपने हक पर डटे रहना भी सत्याग्रह है। अगर कोई किसान बेदखल 
होता है और निर्मय होकर वह उस जमीन पर डटा रहता हूँ तो विरोध 
बह किसी का नहीं करता है । सिर्फ इतना ही करता हैँ कि कापुरुष जैसा 
अपने हक को छोडकर भाग नही जाता । 

संघर्ष में दोनों पक्षों की ओर से वार होता हूँ । सत्याग्रह में ऐसा नहीं 
'होता। सत्याग्रही अपने सत्य-पक्ष पर स्थिर रहता है और दूसरे पक्ष के वार 
से दबने से इन्कार मात्र करता हूँ । यह संघर्ष नही, सत्याग्रह है । जो लोग 
अहिसक क्रांति की वात सोचते हे उन्हें इस तत्व को अच्छी तरह समझ लेना 
चाहिए, अन्यथा वे अहिंसा का नाम छेते रहेंगे, लेकिन पुराती धारणाओं के 
कारण अपने काम में दिशा-म्रप्ट होकर भच्छन्न हिसा की ओर बहकेंगे | 
“अन्ततोगत्वा वे विफलता के गत॑ में गिरेये ओर परिस्थिति की प्रतिज्रातिकारी 
'इक्ति के हाथ में सौंप देगे। 

प्रबन--आप भी झासनहीन और वर्गहीन समाज की वात करते 
हैं, फिर आपमें और कम्युनिस्टों में क्या फर्क हैं ? 

उत्तर--कम्युनिस्ट एसी बात करने में सिर्फ स्वप्न-द्रष्टा हे और 
“हम व्यावहारिक स्थिति की बात सोचते हे । कम्युनिस्ट कहते हैँ कि वे 
शासनहीन समाज कायम करना चाहते हैं, लेकिन वे करते है नित्य प्रतिदिन 
“शासन का अधिकतर संगठन । वे कहते हें कि इस प्रकार शासन संगठन 
"पूर्ण होने पर आद्षिर में सूख जायगा | वैज्ञानिक तत्व के अनुसार शायद 
यह सही है, क्योंकि विज्ञान कहता हैं कि किसी का पूर्ण विकास हो चुकते 
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का अवसर अवश्य रहेगा, लेकिन किसी के लिए कोई काम खास नहीं माना 
जायगा। 
कम्युनिस्ट उत्कट केन्द्रीकरण के द्वारा अलग से एक विराट ब्यवस्था- 
पक वर्ग की सृष्टि कर रहे हे । इस तरह वे हैड्स (2८७०5) और हँड्स 
(प्र&005) के वर्गीकरण से वर्गे-विपमता मिटाने के बजाय उसे मज- 
'बूत करते जा रहे हे । रेलों के डिब्बों में जैसे फर्स्टवलात्त, सेकेंडवलास, 
इंदरक्लास और थडंक्लास हे, उसी तरह समाज में भी चार वर्ग हैं -- 
सामन्त वर्ग, पूजीपति वर्गे, व्यवस्थापक वर्ग ओर शरीर-अ्रमिक वर्ग । केवक 
फटे और सेकंड क्लास हटाने से ही काम नही चलेगा । इंटरक्छास भी हटा 
कर समाज में शुद्ध जनता एक्सप्रेस चलानी होगी । 
प्ररन--आपने कहा हैँ कि हम छोगो ने अंग्रेजों के साथ युद्ध किया 
है, काति नहीं की । फिर वह राजनैतिक त्रांति किस दिला में होगी और 
उसका स्वरूप क्या होगा ? 
उत्तर--आजकल दुनिया का राजनंतिक ढाचा उलट गया है । 
किसी भी पेड़ की जड वहां रहती है, जहा से वह पोषण छेता है और उसकी 
फुनगी आरामान की ओर रहती है । आज का राजनंतिक वृक्ष देहातों से 
पोषण लेता हू, छेकिन उसकी जड़ हूँ दिल्‍ली मे और फुनगी देहातों में, अर्थात्‌ 
आधुनिक राजबीति झीर्षासन कर रही हूँ | कभी-कभी. २-४ मिनट तक 
शीर्पासन करना तो अच्छा होता है और इससे शरीर का तेज भी बढता 
हैँ, लेकिन अगर कोई स्थायी रूप से शीर्पासन ही करता रहे तो उसके सिर 
पर खून चढ जायगा । राजनीति में भी अगर एकाध बात की जड दिल्ली 
में रहे तो ठीक है, उससे समाज में तेजस्विता भी आ सकती है छेकिन आज 
को राजनीति चूकि अनवरतरूप से शीर्पासन ही करने लगी हैँ इससे उसके 
सिर पर खून चढ गया हूँ । नतीजा यह कि संसार के राप्ट्रो में तानाशाही 
का जमघट हो रहा हूँ और युद्ध की तैयारी की होड़ रूम रही है । 
राजनैतिक वृक्ष को उलट कर उराकी जड देहातों में करना ही 
हमारी राजनैतिक क्रांति हैं । इसके लिए आपको अपने विधान में आमूल 
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परिवरतंन करना होगा । आज सविधान सभा दिल्‍ली में बैठती है । सर्वोदय 
विधान वनाने के लिए प्रथमत' यह सभा देहातों में बैठेगी । देहात के छोय 
अपनी शक्ति के अनुसार ग्रामराज्य की जिम्मेदारी तय करेंगे और शक्ति 
के बाहर के मदों को ऊपर की जिम्मेदारी के लिए आगे बढायंगे । जिला 
सभा उसमें से अपनी शक्ति के अनुसार जिम्मेदारी रखकर बाकी आगे 
बढ़ायगी । इस तरह क्रमशः आगे बढ़ते हुए आखिरी बचत के अन्तर्राष्ट्रीय 
सभा तक पहुंचने पर अखडविश्व (076 ५४०70) की कल्पना मूतिमान 
होगी । 
हो सकता है कि देहाती सभाओं के प्रतिनिधि, जो जिलों में मिलेंगे, 
बाद को देहाती जिम्मेदारियों में किचित्‌ हेरफेर करके उनमें कुछ समानता 
लावें और उसी तरह उससे ऊपरवाले नीचेवालों का मार्ग-दर्शन करें। 
छेकिन मूलत. सविधान का ढाचा इसी तरह से बनाना होगा । 
प्रश्न---आपकी बातो से ऐसा दीखता हूँ कि आप पार्लामेदट्री शासन 
को गणतत्र के रूप में स्वीकार नही करते | आखिर उसमें दोप कया है ? 
उत्तर--मेने पहले ही कहा हूँ कि पूरी पार्लमिट दंड-शवित की मू्ति 
हूँ और विरोधी दल भी उसी का एक बाजू है । पार्लामेंद्री पद्धति में स्वतंत्र 
शिव-शक्ति की कही गुजाइश नही है । नतीजा यह होता है कि जनता तक- 
छोफ होनेपर भी कोई स्वतत्र कदम नही उठा सकती । जैसे रोगी तकलीफ 
होने पर करवट बदलता रहता हूँ उसी तरह परेशान जनता पार्टी बदछती 
रहती हैं । 
इसके अछावा इसमें एक बहुत बडा व्यावहारिक दोप है। पार्छृा- 
मेंद्री पद्धति में जनता की शक्ति और कोप का अपव्यय होता है । एक पार्टी 
भाती हूँ, कुछ योजना बनाती है, उसके लिए राष्ट्र की दावित और संपत्ति 
सर्च करती हैं और फिर दूसरी पार्टी आकर उसको रह करने दूसरी योजना 
बनाती है । 
इस तरह योजनाओं की कबड्डी सेडकर राष्ट्रीय साधन की कितनी 
वर्बादी की जाती हूं, इसवा अन्दाज आप छगा सवते हू । इसके उदाहरण ये 
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लिए दूर जाने की जरूरत नहीं है । पार्लामेंट्री पद्धति को माननेवालों के 
लिए ब्रिटिथ् पार्क्रमेंट एक उत्क्ृप्ट मिसाल है । पिछले दिनों इस्पात 
उद्योग के राष्ट्रीयकरण के मामले में उसी इंग्लेड में क्या दक्षा हुई, यह्‌ 
आप सबको पता ही है । 

भप्रबन---विनोवाजी कहते हे कि भूमि किसी की संपत्ति नहीं हैं, वह 
ईश्वर की है । क्या ईश्वर आकर उसकी व्यवस्था करेगा ? आखिर भूमि का 
समाजीकरण आवश्यक है । सर्वोदय-सिद्धात के अनुसार इसका स्वरूप क्या 
होगा ? 

जत्तर--इसका जवाब तो विनोबाजी ने खुद दिया हँ--भूमि का 
ग्रामीकरण होगा । छेकित इस ग्रामीकरण शब्द से भी परम होते की संभावना 
हूँ । ग्रामीकरण तीन तरह का हो सकता है : 

१. सारी भूमि ग्राम-पचायत की हो, पंचायत खेती करे, गांव के 
रोग उसपर मजदूरी करें । खेती में जो बचत हो वह पंचायत की आय हो 
और उस आय से पंचायत ग्राम की भराई और व्यवस्था का काम चलावे । 

२. सारी जमीन ग्राम पचायत की हो और सब लोग उसपर सहकारी 
खेती करें। परिवारो के चालू खर्च को चलाने के लिए छोग कुछ दैनिक 
मजदूरी भो लेते रहें, लेकित बचत श्रम के अनुपात से आपस में बाठ लें । 
गांव की व्यवस्था के लिए लोग व्यक्तिगत कर दें। 

हे. जमीन सब पंचायत की हो । पंचायत परिवारों की आवश्यकता 
तथा क्षमता के अनुपात से भूमि का वितरण करे और लोग मुख्यतः ब्यक्ति- 
गत खेती करें | सिंचाई आदि कुछ कामों के लिए आवश्यकता पडने पर 
आंशिक या पूर्णतया सहकारी पद्धति चलाय॑ । पंचायत कुछ जमीत सार्व- 
जनिक भूमि के रूप में रखे, जिसपर खेती श्रमदान-यज्ञ से हो और उसकी 
उपज से सार्वजनिक कार्य तथा ग्रामव्यवस्था चले । 

जेंसा कि मेने पहले ही कहा हैँ, सर्वोदय, सामाजिक-व्यवस्था 

कायम रखते हुए हरेक व्यक्ति का पूर्ण विकास चाहता है ॥ इस उद्देश्य की 
सिद्धि में तीसरा तरीका ही उपयोगी शिद्ध होगा | व्यक्ति के अलग से 
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खेती करने पर॒ उसमे स्वतृत्न प्रेरणा-शक्ति का विकास हो सकेगा और 
साथ-साथ गांव की सामूहिक खेती के लिए नियमित रूप से श्रम-यज्ञ में 
आहुति देते रहने से उसमे सहयोग-बृत्ति तथा सामाजिकता का विकास होता 
रहेगा; अर्थात्‌ व्यक्ति के व्यक्तित्व की प्रगति के साथ सामाजिकता का 
सामंजस्य होते पर मनुष्य तथा समाज का सन्तुलित विकास होता रहेगा। 

मश्न---भूमिदान-यज्ञ से भूमि का बंटवारा हो जायगा, यह तो समझ 
में आता है, छेकिन आज जो बडे-बडें पूजीपतियो के पास संपत्ति पडी है 
उसका वबटवारा कैसे होगा और उसके लिए आप कौन-सा कार्यक्रम और 
आदोछन चलाना चाहते हे । 

उत्तर--इसी के लिए तो विनोबाजी ने संपत्ति-दान को बात शुरू 
की है। कोई भी व्यावहारिक ऋतिकारी एक-एक करके कदम उठाता है । 
विनोवाजी ने पहले भूमिदान-यज्ञ आदोलन शुरू किया । जब उन्हें मालूम 
हो गया कि भूमिदान-यज्ञ का पैर जम गया तो सपत्तिदान की वात की और 
अब इस पर जोर भी देने छगे हे । यह सही हैं कि अभी आमदनी का ही 
छठा हिस्सा भागा जा रहा हूँ, लेकिन विनोबाजी हमेशा कहते है कि उमकी 
यह माग पहली किस्त की माय हैं । उन्हीके शब्दों में कहें तो थे संपत्ति वे 
अन्दर एक फच्चर ठोक देना चाहते हे । क्रमशः आपको मूल पूजी का दान 
भी मागना होगा । 

दूसरी ओर वे भूमिदान-यज्ञ और केंद्रित उद्योग बहिष्कार को 
सीताराम की तरह अभिन्न मानते है । भूमि-वितरण-आदोलन के तरीके में 
और मपत्ति-विनरण-आदोछन के तरीके में फर्क हैं । अगर किसी राजा से 
सारी जमीन मिल जाय तो उसे संडित कर उत्पादकों में वादा जा सकता 
है, लेपिन पूजीपति से अगर सारा-यान्यारा कारताना मिल जाय सी उसके 
टुकई़ करने: घाटा नहीं जा सकता। इसदिए इस दिला में दोरणा आदोखन 

चलाता पह़या । एक ओर से सपलियान तथा पृजीषतियों से संपत्ति और 

धृजी बा दान मागना होगा और दूसरी ओर से कर्दित उद्योग के: बहिप्णार 
और ग्रामोद्यीग के संगठन का आन्दोलन चछावर उद्योगों को विकेटित 
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करना होगा । देश के विकेंद्रित उद्योगीकरण के वाद छोगों के पास जो पूजी 
एकत्रित हुई है वह अनुत्पादक होकर खत्म हो जायगी । संपत्तिदान-यञञ से 
इस प्रकार की पूजी के खत्म होने की प्रक्रिया में वेग आयगा । 

यह सही है कि कुछ ऐसे उद्योग रह जायंगे, जिम्हें कर्द्रित ढंग से ही 
चलाया जा सकता है । ऐसे उद्योग पूजी-निरपेक्ष नही हो सकेगे। ऐसे उद्योगों 
को श्रमिकों की सहवगरी समिति के हाथ में सौंपना होगा । संपत्ति-दान यज्ञ 
का आन्दोलन आगे वढने पर आपको पूरा-का-पूरा कारखाता भी मिलेगा। 
और जैसे पूरा-का-पूरा गाव मिलने पर उसकी व्यवस्था हम अपने आदशे के 
अनुसार चलानें की कोशिश करते हे उसी तरह पूरा-का-पूरा कारखाता 
मिलने पर उसे सामूहिक रूप से श्रमिकों द्वारा चलवाने का प्रयोग भी करेंगे 
और ऋमश:ः सारे अनिवायं केद्वित उद्योग्रो को श्रमिकों के हाथ में सौंप देने 
का आंदोलन चलायगे । ये सव कार्यक्रम संपत्तिदान-यज्ञ के अन्तर्गत हैँ । 

पुरानी धारणा के अनुसार आप कह सकते हे कि ये सरकार के 
हाथ में क्यों न जाय । लेकिन जैसा कि मेने पहले भी कहा है, अगर आपको 
शासनहीन समाज कायम करना हूँ तो सारा कार्यक्रम उसी दिशा में होना 
चाहिए | हमको दड-शवित को क्षीण करने की बात सोचनी चाहिए, न कि 
उसे मजबूत करने की । वर्षों से देश के नेता शासन और न्याय-विभाग को 
अलग करने का आन्दोलन कर रहे हूँ । हम ऐसा क्‍यों चाहते हूँ ? इसलिए 
कि हमारी राय में अगर शासन और न्याय एक ही हाथ में रहेगा तो न्‍्याय- 
शक्ति को शासन के क्षेत्र में इस्तेमाल किया जायगा । इसी तरह अगर हम 
दमन का साधन और उत्पादन का साधन एक ही हाथ में रखेंगे तो उत्पादन 
को दमन के काम में छाकर दंड-शक्ति अपने को मजबूत बनाने की कोशिश 
करेगी । यही कारण हैँ कि हम अनिवाय केंद्रित उद्योगों को भी सरकार 
के हाथ में न रखकर जनता द्वारा चालित स्वतंत्र और शामूहिक संस्था के 
हाथ में सौंपना चाहते हूँ 

प्रबन--पश्चिमी ओद्योगिक मुल्को में भी विकंद्रीकरण की बात की 
जा रही है, तो उसमें जौर सर्वोदयी विकेंद्रीकरण में क्या फर्क हैं ? 
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उत्तर--पश्चिम में जो विकेंद्रीकरण की बात करते हे उसमें उत्पादन 
की पद्धति बदलने की बात नही है । वे पूजीवादी पद्धति को बदल कर 
श्रमवादी पद्धति नहीं कायम करना चाहते । उनका विर्कंद्रीकरण भोग्रोलिक 
है, यानी वम्बई में साटी कपड़े की मिल न होकर जिन इलाको में रई पैदा 
होती है उन इलाकों में जयह-जगह एक-एक मिल रखी जाय | 
एक दूसरे किस्म का विकेंद्रीकरण जापान में चल रहा है ) उसमें कुछ- 
कुछ कुटीर-उद्योगों की बात भी है, छेकिन वह पूजी-निरपेक्ष स्वावलम्बी 
पद्धति नही हूँ । वह केद्रित पूजी सचालित दस्तकारी पद्धति है । 
प्रशन--लेकिन आज के वैज्ञानिक यूग॒ में ग्रामोद्योगी विकेंद्रीकरण कैसे 
चलेगा ? क्‍या आप विज्ञान को स्वावलम्बन की बलिवेदी पर चढाना 
चाहते हूं ? 
उत्तर--यह्‌ सवाल प्राय” सभी आधुनिक पढ़े-लिखे लोगो के दिमाग 
में आता हूँ । इसका कारण यह है कि छोग विज्ञान का मतलब नही समझते। 
विज्ञान कोई एकागी वस्तु नही है, वह्‌ तो प्रकृति के सर्वांगीण नियम के 
क्षाघार पर बना है । किन्तु छोगों ने घ्ायद विज्ञान का मतलब सिफ़े यंत्र- 
शास्त्र समझ लिया हैँ । विज्ञान केवल यत्र-शास्त्र नही हूँ । राजनीतिशास्त्र, 
समाजशास्त्र, अर्थशास्त्र, मनोविज्ञान, शरीर-तत्त्व आदि सब विज्ञान के 
विभिन्न अंग हूँ। जो चीज विज्ञान के सारे अंगों का सामंजस्य नही रस सकती 
यह अवैज्ञानिक है । कोई यंत्र मंत्र-शास्त्र के अनुसार पूर्ण होने पर भी यदि 
राजनैतिक, आधिक या मनोवैज्ञानिक सतुलन की रक्षा नहीं कर सकता तो 
वह अवैज्ञानिक यत्र है और उसका इस्तेमाल विज्ञान के खिछाफ है । इसलिए 
हम उन यत्रों को अवैज्ञानिक मानकर त्याज्य कहते हू जितके प्रचदन से 
राजनैतिक तावाशाही, आधिर येकारी या अन्यान्य मनोवैज्ञानिक सथा 
नैतिक दोषों की सृष्टि होती है । एक छोटी-सी मियाल छीजिए---साथ का 
मैशानिक उद्देश्य स्वास्थ्य-रक्षा है । अगर किसी किस्म की आटा पीसने या 
सेल पेरने की मशीन गे निष्र्े हुए आटे या तेल वा णाथ-गुण घट आता है, 
पो बहू मशीन भछे ही यत्र के हिसाव से वेशानिक हो, ेविन पाध-उलादन 
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के औजार के रूप में अवैज्ञानिक समझी जायगी। फिर यंत्र-शास्त्र एक 
शास्त्र है, कोई मशीन मात्र नही हूँ । एक ही वैज्ञानिक नियम से छोटा या 
बड़ा यन्त्र बनता है । अगर मशीन छोटी हो तो छोगों की घारणा में अवैज्ञान 
निक हूँ और बड़ी हुईं तो वैज्ञानिक हो जाती है, ऐसा सोचना ठीक उसी 
भ्रकार है जैसे देहात के छोग, बेगन, कुम्हड़ा आदि के मामले में, यदि चीज 
छोटी हो तो उसे देशी और बहुत बड़ी हो जाने पर विलायती कहते हूँ । 
आपको समझना चाहिए कि छोटी मशीन के आविष्कार में वैज्ञानिक बुद्धि 
अधिक लगानी पड़ती हैँ । है 

दरअसल हम स्वावलम्बन की बलिवेदी पर विज्ञान को बलिदान 
नहीं करना चाहते, बल्कि आज की दुनिया में वैज्ञानिक विकास के नाम पर 
विज्ञान की जो हत्या चल रही है, उसे रोकना चाहते हे । 

प्रश्न--आपने जो बातें कही है वे सब ठीक हे, लेकिन वे सब दूर 
की बातें हें । अभी छोग अन्न बिना तडप रहे हे--विदेश से अताज मंग्राना 
पड़ रहा हूँ । ऐसी हालत में आपने भूमिदान छेडकर 'अधिक अन्न उपजाओ' 
आंदोलन को पीछे छोड़ दिया है । छोगो के अन्न के बिना मर जाने पर 
किसे छेकर शासनहीन और झोपणहीच समाज बनेगा ? 

उत्तर--ऐसा लगता है कि आपने कृषि का काम नहीं किया हे । अधिक 
अन्न स्टेशनों के पोस्टरों में नही पैदा होता, वह तो जमीन पर ही पैदा होगा । 
जिसने थोड़ी भी खेती की हे या कम-से-कम खेती का काम देखा है उसको 
मालूम हूँ कि जो किसान अपने हाथ से खेती करते हे उनकी पैदाबार उन 
किसानों से कही अधिक होती है जो मजदूर द्वारा खेती करवाते हे । वह्‌ 
भूमिहीन मजदूर जो दूसरे के खेत में काम करता हूँ जब अपना खेत जोतेगा 
तो उसमें स्वभावतः अधिक पैदा होगा । भूमिदान यन्न का उद्देश्य जमीन 
की पैदावार उसीको देना है, जो उसपर श्रम करता हैं । इससे पेदावार 
बढ़ेगी या नहों, यह्‌ आप खुद सोच सकते हे । 

प्रश्च--भूमिदान-यज्ञ से भूमिहीनों को जमीन मिल जाने पर जो 
जमीन भूमिवानों के पास रह जायगी उसके लिए मजदूर की तंगी होगी । तो 
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इससे उत्पादन में कमी तो होगी ही न ? 

उत्तर--आखिर वही मजदूर सारी जमीन आज जोतता है न ? उसमें 
से थोड़ी-सी अगर मजदूर की मिल्कियत में चली जायगी तो जो शवित अव- 
तक गाव की सारी जमीन जोतती थी वह दान द्वारा प्राप्त थोड़ी-सी जमीन 
में खप जायगी, यह हिसाब आपने कैसे मान लिया ? फिर आप ही लोग यह 
भी कहते है कि देश मे बेकारी है । इसके अछावा तथ्य यह है कि भूमिदान- 
यज्ञ से देश में जो मानसिक क्राति हो रही है और जिसके नतीजे से लोग 
यह वात समझ रहे हे कि सबको श्रम करना ही है, वह क्रांति भूमि- 
वानों को भी जमीन पर श्रम करने के लिए प्रेरित करेगी | जो लोग अवतक 
केवछ मजदूर पर भरोसा करते थे वे जब थोडा-योंडा भी जमीन पर 
खुद काम करने रूगेगे तो उनके हिस्से की जमीन की भी पैदावार बढ़ेगी । 
मालिक के साय काम करते देख मजदूर भी अधिक उत्साह से काम करेगा। 
तब मजदूर मजदूर बनकर नही, सहकारी वनकर मदद करेगा। 

प्रशन--अवतक आपने सर्वोदिय-विचार क्रांति की बात की, लेकिन 
दंडनिरपेक्ष तथा पूजी-निरपेक्ष समाज की रचना किस तरह से सिद्ध 
होगी ? उसके किसी व्यवस्थित कार्य क्रम के बिना हम कार्यकर्त्ता बया करें ? 

उत्तर--कार्य क्रम तो आदोछन के सिरूसिले में परिस्थिति के अनुसार 
सूझता रहेगा । आज उसका कोई कार्यक्रम नहीं बचे सकता। मुख्य 
आवश्यफता यह हूँ कि कार्यकर्ताओं का लक्ष्य स्थिर हो और दृष्टि स्पष्ट 
हो, फिर कार्यक्रम निकछता जायगा । विनोबाजी खुद ही एक के बाद 
दूसरा पार्यप्रम देश के सामने रख रहे हैं । फिर भी आपके समझने के 
लिए में एक सामान्य दिद्या-निर्देश कर देता हू | भूमिदान-यक्ञ के 
बाय में आपने आंदोखन का पहला कदम उठा छिया हैँ । साथन्साथ 
केन्द्रित उद्योग बहिप्पार तथा सपत्तिनदान-यज्ञ का कार्यक्रम भी आपके 
सामने है। भाव छीजिए, आप विसी थाने मे कार्यकर्ता है । पहड़े शाप 
विधार-प्रचार केः साथ-गाथ भूमिदान मार्गेग । जब देखेंगे कि कुछ 
जमीद सिठ गई है दब आए जपीद पर जावार उसदा अध्ययत यरेंगे । उससे 
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कुछ परती होगी, कुछ ऐसी जमीद होगी जिसमें पानी की व्यवस्था करनो हें, 
कुछ ऐसी भी जमीन होगी जो झगड़े की है, अर्थात्‌ अधिकाश जमीन पर 
कुछ-न-कुछ समस्या हैँ । इन समस्याओं के समाधान में आपको गाव के छोगो 
को संगठित करना होगा । इस संगठन के रूप में आप ग्रामराज्य स्थापना 
के लिए क्रांतिकारी इकाई की नीव डाल देगे। 

झुरू-शुरू में अच्छा यह होगा कि आप श्रमदान-यज्ञ का कार्यक्रम 
चलावें | इसमें आप गाव की सब श्रेणियों को शामिल कर सकेंगे। श्षम- 
दान यज्ञ द्वारा परती जमीन तोडना, तालाब खोदना, बांध बांघना आदि 
कार्यक्रम हाथ में छे सकते हैँ ॥ जो लोग श्रम-दान में साथ काम करेगे उनमें 
विचार-काति फैलेगी । आप भी बातचीत में अपनी सारी थोजना बतायंगे । 
धीरे-धीरे जो लोग निपमित रूप से समय देनेवाले हे उनकी एक श्रमदान-यज्ञ 
समिति बन जायगी और जैसे-जैसे इस समिति का काम ठोस होता जायगा 
बैसे-वैसे केंद्रित उद्योगों केः बहिप्कार का सकल्प-पत्र भरवाना, ग्रामोद्योग 
फा संगठन और प्रौड़-शिक्षा आदि कार्यक्रम हाथ में लिया था सकेगा | 
इस प्रकार थ्रमदान यज्न से शुरू करके आप स्थानीय नेतृत्व तथा प्रेरणा 
पैदा करके एक सगठन खडा करेगे। फिर वही सगठन क्रमश' पूजी तथा दड- 
निरपेक्ष समाज कायम करने की दिश्ञा में निश्चित आदोलन चलायगा । 
इसका स्वरूप सामान्यतः निम्न प्रकार या होगा :-- 

१. पूंजी-निरपेक्ष समाज--सबसे पहले अन्न-वस्त्र-यहिप्कार आंदोलन 
के लिए समिति के सदस्य बहिप्कार के मंकल्प-पत्र पर हस्ताक्षर करेंगे । 
फिर गाव के छोगों को समझाकर दूसरों से भी ऐसा संकल्प-पत्र भरवायगे । 
उसके छिए जलूस, सभा आदि झय आयोजन भी करना होगा । समय-समय 
पर गाव के छोगो की चर्चा-मडठी चलछानी होगी । जैसे-जैसे जन-मानस 
तैयार होगा और सगठन-इज़ित बढंगी, केंद्रित उद्योग से उत्पादित अप्न- 
वस्प वी चीजों की बित्री पर पिकेटिय करना होगा । एक वायय में ग्रामो- 
सोग का संगठन तथा केंद्रित उदयोग-बहिष्कार से गाव को अपनी आवश्यवा- 
ताओ को पूर्ति के लिए स्वावल्म्वी बनाना होगा त्ताकि पूजोवाद के नाग्रपाश 
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से वे वाहर निकल सके | 
३ दंड-निरपेक्ष समाज--आथिक आदोलन में काफी प्रगति होने 
का मतलब है गाव के संगठन का मजबूत बनना) फिर वह सगठन राज- 
नैतिक आदोछन का काम भी करेगा । राजनैतिक आदोलन का मतलब 
आप जो समझते हे, वह्‌ नही है अर्थात्‌ गाव का वह संगठन दूसरों के हाथ 
से दड छीनकर अपने हाथ में लेने की कोशिश नही करेगा, वल्कि समाज से 
दड़ की आवश्यकता के खत्म' करने का आंदोलन करेगा । इसके लिए ग्राम 
समिति को सरकार द्वारा संचालित महकमो की सूची बताती पडेगी और 
उसमे से कुछ व्यवस्था छाटकर उसको चलाने की जिम्मेदारी समिति को 
सारे गाव के सहयोग से अपने ऊपर लेनी होगी । ऐसी समितियों का संगठन 
आप थाने भर मे करें। जब ऐसी समितियों का समठन काफी गावों में हो 
जाय और वे उत्पादन तथा व्यवस्था चलाने की शक्ति हासिल कर लें तो जैसे 
आप भूमिपतियों से भूमिदान और सपत्तिवालो से सपत्तिदान मांगते हे उसी 
तरह से सत्ताथारी से सत्ता का दान मांगेगे । ग्राम-समितिया सरकार से 
कहेंगी कि आपके अमुक-अमुक विभाग की जिम्मेदारी हम सहकार के आधार 
पर स्वावलम्बी व्यवस्था से चला लेगे। आप इसकी जिम्मेदारी हम पर भौप 
दें और उसके लिए आप अपना इतजाम इस इलाके से उठा लें। आपकी 
इतनी जिम्मेदारी कम होने के कारण, उस मद में जिस अनुपात से खर्च होता 
हूँ उतना कर इस इलाके से घटा दें ॥ स्वभावतः इस लोक-युग में सरकार इसे 
मानेगी । लेकिन अगर सरकार की प्रकृति सर्वाधिकारवादी हुई तो वह इसे 
नही मानेगी । वह इन जिम्मेदारियो के बहाने जनता पर निरन्तर हावी रहना 
घाहेगी। वैसी हाछत में जनता को यह कहने का हक होगा कि चूकि अब हमें 
आपकी अमुक सेवाओ की आवश्यकता नही रही, इसछिए उस रोवा के लिए 
हम अबतक जो मेहनताना देते रहे वह अब नही देंगे, यानी वे उसे अनुपात 
में टैक्स देने से इकार करेंगे । 
इस प्रकार का आदोलन देशव्यापी होने पर बगेई भी सत्ताधारी 
सपनी सत्ता को जवदेस्ती जनता पर नही छाद सकता । छैकिन मुझे विश्वास 
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है, ऐसा आंदोलन चलाने छायक संगठन गाव-गांव में बन जाने पर करबन्दी 
आंदोलन तक पहुंचने की आवश्यकता ही नही होगी । इससे पहले ही मुल्क 
में जो वातावरण पैदा होगा उससे देश के विधान में परिवर्तत हों जायगा । 

प्रनन--इस प्रकार का रचनात्मक काम तो गावों में तीस साल से 
चल रहा है। चरखा संघ, ग्रायोच्योग सघ आदि संस्थाएं भी काफी दिनो से 
काम कर रही है, छेकिन आप जो बात कह रहे हूँ उसका दर्शन तो कही 
नही हो रहा है, फिर इस तरह समस्या का हल कंसे होगा ? 

उत्तर---अबतक हम जो काम करते आये हैं उसमें ऋतिकारी दृष्टि 
नही रही है । शुरू में हमने आजादी की छडाई के लिए जनता को तैयार करने 
के उद्देश्य से जन-सपके साधने के एक जरिये के रूप में इसे चलाया। फिर 
गरीबों को कुछ राहत पहुंचाने की दृष्टि से काम किया । 

राहत की दृष्टि और क्रातिकारी दृष्टि का फर्क आपको समझ लेना 
चाहिए । एक उदाहरण से यह बात स्पष्ट हो जायगी । अगर आप कही 
मिट्टी का एक दीला बनाते है तो किसी जगह गड्ढा करना पड़ता है । फिर 
गड्ढे में पानी आदि सड़ने पर उसे पाठने की बात सूझती हूँ । लेकिन साथ 
ही ठीले को भी रखना चाहते है । ऐसी हाछत मे टीछे मे से योडी-योड़ी 
मिट्टी तिकाल कर अगर गड्ढे पर डाल दे तो गड़्ढा भरता नही भोर फिर 
जल्दी ही बदवू होने लगती हैँ । गड्‌्ढा तो तभी पट सकता हूँ जब पूरा 
टीला उसमें डाल दिया जाय । 

उसी तरह आप वम्वई, कलकत्ता आदि बड़े-बडे शहरों में संपत्ति के 
जो ऊंचे टीले देख रहे हे वे देहातो में गड॒ढें करके बने हे । हम कुछ परोपकारी 
बृत्ति वाले लोग जब देहाती जनो की तकलीफ देखते हे तो उसे दूर करने की 
सोचते हे । इसके लिए हम कलकत्ता, वम्बई के दीछों से दो-चार हजार या 
एकाध लाख की संपत्ति माग कर छे आते है । फिर, खादी, ग्रामोद्योग आदि 
कार्यक्रम चलाकर उन्ही थ्रीमानों के हाथ में बेचकर देहाती-जनों में से 
झोषित संपत्ति का एक अति अल्प टुकड़ा उन्हें वापस दिलाने की कोशिश 
करते हे । इससे दो-चार-दस व्यक्तियों को भले ही कुछ राहत मिल जाय, 
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लेकिन समस्या का हल नही होता । समस्या का हल तो पूर्ण बहिप्कार कर 
देहातो के मोपण का रास्ता बन्द करने से ही होगा । यानी अब हमे राहत के 
काम से सतोप न मानकर करातिकारी दृष्टि से काम करना होगा । 
यहा पर फिर साथध्य और साधन की बात आती है। क्रांतिकारी का 
अपना जीवन ही उसके लिए साधन होता है । इसलिए अगर ऋति करनी है 
तो आपको अपनी जिन्दगी में भी ऋ्रति करनी होगी । अवतक हम छोग 
अपने जीवन में ऋति न करके त्याग करते रहे ! इस प्रकार, त्याग और क्रांति 
में क्या फके है, यह समझ लेना चाहिए । छोक-सेवा के लिए जीवन का स्तर 
कुछ नीचे उतार लेने में व्याग अवश्य होता है, लेकिन क्राति नही होती । 
ऋाति तो जीवन का तर्ज बदलने में होती है ! इसे और स्पप्ट करूं । एक 
अध्यापक ५००) बेतन पर काम कर रहे है । वे नौकरी छोड़कर १००) पर 
काम करने लगें तो उन्होने त्याय किया। ऐसा करने मे उन्होने अपने हाथ से 
कुछ पैदा नही किया। वे अनुत्यादक उपभोक्‍ता ही रहे, केवछ गरीबी को 
स्वीकार किया लेकिन अगर वे १५० ) भी ले और उसमे से २५ ) यह सोच 
कर अपनी मेहनत से पैदा करने छगे कि क्रमशः झरीरश्रम द्वारा उत्पादन 
करके ही युजारा करेंगे तो अपने को मजदूर बनाने की दिशा में उन्होंने 
सक्रिय कदम उठा लिया, अर्थात्‌ उन्होंने अपने जीवन में वर्गे-यरिवर्तेन की 
कऋ्राति शुरू की । इस तरह ऋ्ाति करने में त्याय आ ही जाता है, लेकिन यह 
कोई जरूरी नही है कि त्याग में क्राति ही हो । 
अबतक हम लोग जो काम करते रहे, उसमें हमारी यह दृष्टि नहीं 
रही । आज विनोवाजी साम्ययोग का सिद्धात बताने में हमें यह नई दृष्टि 
दे रहे हैं । अगर आप लोग इसी दृष्टि से काम करेंगे तो मेरे कहने के मुताबिक 
मतीजा अवश्य निकलेगा । 
अह्व--अपने प्रार्कामेंद्री पद्धति को हिंसा कय ही रूप माना है, छेकिन 
वर्समान जतवंत्र में उसके स्थान पर आप कौनसी पद्धति सुझाते है जो पक्षातीत 
होकर भी सुव्यवस्था वनाये रख सके और पूर्ण रूप से अहिंसक भी हो? 
उत्तर--णवतक पूर्ण रूप से राज्यसस्था विद्यमान है और यह केंद्रित 
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भी है, तवतक पार्लामेंट्री पद्धति तो चलेगी, छेकिन मेने जैसा कहा है, स्वाव- 
लबी समाज में भी राज्य का कुछ अवश्येप रह जाता है,अर्थात्‌ आपके भ्रइन के 
अनुसार राज्य-संस्था का कुछ-न-कुछ अवशेष रह ही जायगा। उसकी पद्धति 
कौनसी होगी, यही प्रइन है । वह पद्धति पार्लामेंद्री पद्धति न होकर पंचायत- 
पद्धति होगी । जैसा कि मेने पहले भी बताया हूँ, उस पद्धति के विधान केन्द्र 
से न बतकर समाज की मूल इकाई, यानी गाव से बनेंगे। ग्राम-विधान-सभा 
निर्णय करेगी कि सामाजिक जिम्मेदारी के कितने हिस्से वह खुद अपनी 
पंचायत द्वारा चला ऊूगी । फिर जितना बचेगा, उसे बहू जिला-विधान-सभा 
को अपने एक प्रतिनिधि के साथ भेजेग्री । इस प्रकार नीचे से जिम्मेदारी 
सम्हालते हुए बचत की जिम्मेदारी ऊपर जायगी और अन्त में जो कुछ 
थोड़ा वचेगा, वह राष्ट्रीय अन्तर्राष्ट्रीय पचायत के जिम्मे रहेगा। ऐसी 
व्यवस्था स्वभावतः पार्टीगत न होकर व्यक्तिगत रूप से होगी । इस तरह 
अवशिष्ट राज्य, अवशिष्ट दड के रूप मे रहेगा । लेकिन वह पार्टी-संचालित 
पार्लामेंट्री सस्था न होकर पार्टी-हीन पचायत-परम्परा का स्वरूप होगा । 
जब प्रत्येक ग्राम अपना अलग-अलग प्रतिनिधि ऊपर भेजता जायगा, तब 
क्रमशः सर्थोच्च पंचायत बने गी, तो उसमें पार्टी टिकट पर चुनाव की गुंजाइश 
नही रहेगी । तो फिर जितने छोग यहां पहुचेगे, वे सब स्वृतन्त्र सज्जन व्यवित 
होंगे--फिसी पार्टी के नहीं । 
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